गी सहजानन्द शात्रमाला के प्रवर्तकीं की 


*३०,, 


शुभ नामावली निम्न प्रकार हैं;- 


१ श्रीमान ला? महाब्रीर प्रसाद जी जैन ब्रेंकर्स सदर मेरठ 


है । 

रे 
क्चिज. पा 
कली. चिकी 


कै 
। 


» मित्रसेन जी नाहरसिंह जी जेन गुजफ्फरनगर 
४ अमचन्दर जी ओमप्रकाश भी निवार बकस मरठ 
» सलेग्बचन्द जी लाल चन्द्र जी सुमफ्फरनगर 
» कैणचनद्‌ जी जन रईस देहरादून 


९ 


किट 
ता ही 


के अ्फिद श्र 
लि 

ऋम्कर 

िियाकमाओो" 


छ्च्िदि न] घटक हि श्र ० लत कक 0 पलल #प के 
हे 
ह चेड। 


अ 

| 

हा 
# चिप 


४ मुंकन्द्रतालजी गुलशनरायजी जैन नईमंडीमु> 
» अलाशचन्द जी जेन देहरादून १० 
» शीतल प्रसाद ली जैन मेरठ सदर ४ 

४ सुखबीरसिह जी हँमचन्द्र जी सर्राफ बेढ़ीत_ १५०५१ 
» तीवूरामजी अकलंक प्रसादजी जैन रईस तिस्सा १ 

» जय कुमार वीरसेन जी सर्राफ मेरठ / 
» फूलचन्द वेजनाथ जी जैन मुजफ़्फरनगर ; 
» सेठमोहनलालजी ताराचन्दजी वड़ज/त्या जयपुर६०५१) 


4 
कि 


» गीपचन्दर जो जेन रस देहरादन ६०2) 
» चारूमल जी प्रेमचन्द्र जी जैन मंसरी ११५२) 
» बवृराम जी मुरारालाल जी जैन ज्वालापुर._ १५५२) 
» कंचलराम जी उम्रसैन जी जगाथरी ५४५०२) 
» गेंदामल जी दगइसाह जी जैन सनावद १८००१) 

) 

) 


५ 
१ 
। से वन 


जिज्जन्‍रीं ली पियजनीी.. फनी) 


| 

५ । 

६ । 
पैसयकमती 


» सेठ भंवरीलाल जी जैन कोड़रमा १००७०) 
» या द्याराम जी जैन $, 0. 0, भेरठ १०७००) 
” अनालाल यादवराय जी जैन मेरठ सदर १०००७) 
» जिनेश्वरदास जी भीपाल जी जैन शिमला. १००६) 
» पैलवारीलाल जी निरंजनलाल जी शिमला. १०७०९ ) 


नोट:-- जिनके कुछ रुपये आगये हैं उनके पहले [यह चिन्ह अंकित है । 


इनके रुपये इन्हीं के पास हैं। और सबके रु० आ गये हैं ) 
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॥ यत्किखित्‌ ॥ 


प्रिय पाठकऋवृुन्द ! प्रवचनसार के प्रवचन में पहिले पीठिका 
को १४ गाथावों पर का प्रवचन प्रकाशित हो चुका है उसके बाद प्रवचन 
सार की १५ वीं गाथा से यह प्रवचन इस द्वितीय भाग में प्रकाशित 
किया जा रहा है। इस भाग में अनेक गूढ़ ओर वैज्ञानिक विपयों का 
विशद्र वन किया गया है जैसे-आत्मस्थभाव-निरपेक्षता, शुद्ध 
स्वभाव में उत्पाद व्यय, अतीन्द्रियज्ञान की विशेपता, भगवान को 
स्दंव्यापकता, ज्ञान ज्ञेय का परस्पर संवंध व अत्यन्ताभाव, सर्वेज्ष व 
सम्यग्टष्टि छ॒ुद्मस्थ के क्वान के कार्य की प्रशाली की समानता, ज्ञेय की 
अपेक्षा विना स्वत एव ज्ञान में परिणमनशीलता, सर्वेज्ञान व आत्म- 
ज्ञान की अविनाभाविता आदि विपयों का विवरण हुवा है । 


उक्त प्रवचनों का साहित्य भी दि० जेन समाज जयपुर से भ्राप्त 
हुआ हैँ,जैनसमाज ज़यपु-ने अपने यहां सन्‌१६५३में महाराजओका वर्षो 
योग करानेके ससय ये सब प्रवचन नोट करा लिये थे उन्हीं प्रवचनों को 
जिज्ञासु बन्धुओं के सन्मुख लाने का हमें सौभाग्य प्राप्त हुआ है इसके 
लिये हम जयपुर समाज के आमारी हैं । 


समाज सेवक:- ु उपाध्यक्ष)-- 
भहावीर प्रशाद जन . , . श्री सहजानन्द शासत्र माला 
वेंकस, . मेरठ सदर यू. पी, 


| ॥० पी) 
आत्तकीादन 
अध्यात्मयोगी नन्‍्यायतीथे पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी 


“श्रीमत्सहजानन्द” महाराज द्वारा विरचित 
“-०औ८:-- 
हूँ स्वतन्त्र निश्चल निष्काम, ज्ञाता द्रश आतम राम ।टिका। 
9 
में वह हूँ जो हैं भगवान | जो-में हैँ वह हैं भगवान ।॥। 
अन्तर यही ऊपरी जान | थे विराग यहाँ रागवितान । 
डे । 
मम स्वरूप है सिद्ध समान | अमितशक्तिसुखज्ञाननिधान || 
किस्तु आशवश खोया ज्ञान | बना भिखारी निपट अजान ॥ 
३ 
सुख-दुख दाता कोइ न आन | मोह राग रुप दुखकी खान ॥ 
निजको निज परको प्रजान। फिर दुखका नहिं लेश निदान || 
४ 
जिन शिव ईश्वर मह्ना राम । विप्यु बुद्ध हरि जिसके नाम ॥ 
राग त्यागि पहुँचू: निजधाम | आकुलताका फिर क्या काम || 
ध्‌ 
होता स्वय॑ जगत परिणाप्र । मैं जगका करता क्‍या काम-॥ 
दूर हटो परकृत परिणाम | 'सहजानन्द! रहेँ अभिराम || 


*ध>नपुरजट 2 2५०० 
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॥ 3» नमः सिद्धम ॥ 
अध्यात्योगी न्यायतीर्थ पूज्य श्रीमत्सहजानंदजी 
वर्णी जी का प्रवचनसार पर प्रवचन 
( २ भाग 2 


परम पृज्य श्रीमत्कुन्दकुन्द देव द्वारा विरचित प्रवचनसार ग्रन्थ 
की पहली १४ गाथाचों में मुख्यता से शुद्धापयोग, शुद्धोपयोगी ओर 
शुद्बोपयोगफल का वर्णन किया था। शुद्धोपयोग समस्त मोह्षोभ से 
से रहित निर्विकार चेतन्य के परिणामन को कहते हैं और जो ऐसा 
शुद्धोपयोग रूप से परिणम रहा है वह द हमारा व्यवहार में आराध्य 
आदश उत्कष्ट आत्मा । ऐसे शुद्धोॉपयोग रूप से परिशमनेका फल शाश्वत 
अचधिचल सत्य मुख है। आत्मा का मुख्य स्वभाव चेतन्य है, चेतन्य के 
परिणमन के २ प्रकार हैं ? सामान्य प्रतिभास अथवा अन्तमुख चिठ- 
ऋकाश,२ विशेष प्रतिभास अथवा वहिमु ख चितग्रकाश । कोईभी गुण दो 
पर्यायों से नहीं परिणमता इस लिये जब परिणमन भेद पर दृष्टि दी 
जावे तो गुण भेद की दृष्टि अवश्य हो जावेगी सो अन्तमु ख चि७काश 
की शक्ति का नाम तो दर्शान सममिये और चहिमु ख चितठ्नकाश की 
शक्ति का नाम ज्ञान सममिये | इन दोनों को चू'कि चेतन कार्य दोनों 
का हैं इस लिये चैतन्य में गर्भित किया है । वस्तुतः आत्मा अभेदस्वरूप 
एक अखंड सत हैं उसके स्वभाव का विचार करने पर उत्तर आता हद 
चैतन्य स्वभाव और उसका परिणमन देखने पर मिलेगा परिणसन 
प्रतिसमय में एक एक | अब उस अभेद स्वरूपी आत्माकों समझाने का 
उपक्रम किया जावे तो आत्मा के अनेक सामथ्य खोर अनेक परिणमन 
को बताने का आवश्यक्र उपाय किया जाता है इस उपायको व्यवहा- 
रनय से पर्यायों औंर शुणों को विविध प्रकार से समझ कर पर्यायों को 
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पर्यायों के स्रोत गुणों में अन्तर्लीन करदें ओर भेद रुप गुणों को एक 
अभेदस्वभाव में लीन करदें और आमेद स्वभाव को स्वभावी वस्तु मे 
लीन करऊें पुनश्च रेखा पथिक भव्यात्मा सबे विकल्प श्रम से दूर दीकर 
मात्र चिञ्रतिभास मय रहकर परम आनन्द का भोक्ता होता हैँ । प्रारंभ 
से लेकर अन्त तक क्षान स्वभाव की परिणतियाँ होती रहती हैँ, इन्द्र 
सें संसार, संसास्माग, और भोक्ष के विभाग हँ-थ्रे सब परिणतियां 
मुख्यतया तीन भागों में विभक्त कीजिये --१ अशुभोपषयोग, ने शुभोष- 
योग, ३ शुद्धोपयोग । वस्तुतः संसार मोक्ष की व्यवस्था भद्धा चारित्र 
गुण से दै परन्तु ज्ञान विना किसी का कुछ उपयोग संभव नहीं है अतः 
अद्धा चारित्र जिसके अन्तर्गत हे ऐसे ज्ञान स्वभावकी मुख्यता से वर्णन 
होना पड़ता है। अशुभोपयोग तो इ'द्रिय विपयक्रपाय के परिणाम हैं 
वह अशुभराग व हप का अविनाभावी हैं। शुभोपयोग देव-भक्ति, 
शील, च्रत, दान, सेवा आदि धर्मानुराग के परिणाम हैं। किन्तु शुद्धोप- 
योग समस्त राग हे प से रहित समतापूर्ण चैतन्य के विकास रूप शुद्ध 
परिणाम हैं। ऐसे निर्दोष शुद्धोपयोग को जिन्होंने प्राप्त किया हैं उन 
श्रेष्ठ आत्माओं के स्वरूप का वर्णन चोदहवीं गाथा में हो चुका है । 

अब शुद्धोयपोंग के लाभ के अनंतर होने थाले विशुद्ध आत्म- 
स्वभाव के लाभ का अभिनन्दन करते हैं। अथ (अब) यह शब्द किसी 
उत्तम बात के कहने से पहले श्रयोग में आता जैसे दो भाई विवाद कर 
रहे हों तो कोई कहे देखो जेसा जो कुछ हुआ सो ठीक है “अबतो?। 
आप सोचिये इस के वाद क्या कहना अभीष्ट है क्‍या यह कि अब तो 
सिर फुटोचल करो, नहीं | अब तो विरोध छोड़ो, संगठन करो, शांति 
करो,क्षमा करो आदि | इसी प्रकार यहाँ शुद्धोपयोग से विशुद्ध परमात्मा 
के लाभ का अभिनन्दन अथ शब्द से सूचित कर प्रारम्भ करते हैं। 
अथवा किसी विशिष्ट अमसाध्य काये करते हुए बीच में “अबतो” शब्द 
से नया कद्म प्रयत्न करने को सावधान सोत्साह किया जाता हैं जैसे 
अब यह्‌ करो बहुत श्रम वाद अब यह करो कर चुकने के वाद अब यह 
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करो आदि | इसी अकार अब शुद्धोप्योग के फल को. देखो उस के बाद 
अब शुद्धोपयोग में परिणत आत्माकों देखो, अब शुद्धोपयोगसे विशुद्ध 
परमात्मा स्वभावके लाभ का अमिनग्दन करते हैं। देखो मैया ! यहां 
उस परसात्साकी प्राप्ति का अभिननन्‍्दन हे जिसके लाभ का अभिनन्दन 
हों, स्वागत हो, प्रतीक्षा हो उस वस्तु का तो अभिनन्दन कहने से भी 
अधिक ढंग से गर्भित हो ही गसा । इस प्रकार से श्री अम्रतचन्द्र सूरि 
जी श्री मत्कुन्दकु दा दायके इस गाथा के आरंभिक भाव को स्पष्ट करते 
हैं। अथ शुद्धोपयोगलाभान्तर  भाविविशुद्धात्मस्वभावलञाभममि- 
नन्‍्द॒ति-अब शुद्धोपयोग की प्राप्ति के अनन्तर स्वयं होने वाले विशुद्ध 
आत्मस्वभाव के लाभ का अभिननन्‍्दन करते - 
उवओगवचिसुद्धों जो विगदावणंतरायमोहरओ । 
. _ भ्ृदों सयमेवादा जादि पर णेयभूदाणं ॥१४॥ 

जो उपयोग से विशुद्ध होकर या चार घातिया फर्मोसे रहित हो 
जाता है वह समस्त ज्ञेयमूत पदाथो के पार को स्वयं पा जाता है। वह 
उपयोग कौनसा है जिसके द्वारा व्रिशुद्ध होता है - वह चैतन्य परिणाम: 
रूप उपयोग है शुद्धोपयोरूप है अनादि अनन्त अखंड निर्मेल शुद्ध 
चैतन्य का लद्य अनुभावन अनुभव से जो यथाशक्ति विशुद्ध होकर 
थर्तता है। यथाशक्ति से प्रयोजन स्थिरता एकाग्रता जिसकी जैसी है 
उस प्रकार से। इस अखेंड चैतन्य भावका अवलोकन चौथे गुणस्थान 
में हो जाता है परन्तु अविरति भाव होने से उसमें स्थिरता- नहीं हो 
पाती | पंचम गुणस्थान में अग्रत्याख्यानावरण कपाय- के ज्योपशम 
होने से देश संयम होता है कुछ अविरति भाव समाप्त हो जाता है अतः 
कुछ स्थिरता होती दे छठे गुणस्थान में भत्याख्यानावरणकरपाय का भी 
ज््योपशम होता है वहाँ अविरतिभाव नहीं रहता वहां कुछ ही विशेष 
स्थिरता होंती। आगे प्रसादराहित गुणस्थान में करणात्रयवतियों में 
सह्मसाम्पराय में उपशान्तमेह ज्ञीणमोद में अधिकस्थिरता रहती हे. 
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ज्ञणक श्र शी में उपशान्त मोहभाव नहीं होता किन्तु क्षोंणमोह होता द । 
इस प्रकार यथाशक्ति बिशुद्ध होकर मोक्षमार्ग के सफल योगी शुद्धीपयोग 
की चरम सीसा पर पहुंचते हैं। यह सब उस अखंड चेतन्य भाव के 
लक्ष्य का पल है जो अनादि से हम ही में हैँ परन्तु उस ओर परयोथ- 
बुद्धि के संस्कार से रुचि उत्सुकता नहीं हुई थी । उस्त भाव के समझने 
के लिये कुछ अध्यात्मोपयोगी नयों का जानना आवश्यक द्वे--अध्यात्म 
दृष्टि से नयों को संक्षेप से चार रुप में रंख् लीजिये-१ परमशुद्धनिश्व- 
यनय, २ शुद्धलिश्वयनय, हे अशुद्धनिश्चयनय, ४ व्यवह्यारनत । यहां 
निश्चयनय और व्यवहारनंयकी अपने घरू शब्दोंमें ऐेसा समक्रिये कि जो 
उस ही वस्तु में दिखावे सो निश्चयनय ओर अन्य द्रव्य के -सम्वंन्ध 
की कथा क़रते हुए उस सम्बन्ध में जो कहा जांबे सो व्यवहारनय । 
अच उन तीनों निश्चयनयों में यह अपले आप घटा लेना कि निश्चयनय 
का स्वरूप घट (गया) या नहीं । देखिये व्यवहारनग्र से ऐसी बातों का 
प्रतिपादन है--कि आत्मा के क्षेत्र में कमंचर्गणा का भी सम्बन्ध है, कर्म 
के निमित्त से रागादि होते हैं आदि | अशुद्ध निश्वयनय का विपय यह 
हेजेसे-आत्मामें राग,रागी अशुद्धआत्मा आदि,शुद्धनिश्वयनंय व अशुद्ध 
निश्चयनय पर्याय का अवलोकन करते हैं परन्तु शुद्धनिश्यनय तो शुद्ध 
अवस्था को और अशुद्धनिश्वयनय अशुद्ध अवस्था को देखता है । 
शुद्धनिश्वयनय अखंड वस्तु की अद्धा कर गुण गुण को सेद रुप से 
भो देखता है । अशुद्धनिश्चयनय के उदाहरण में यह वात प्रकट होती 
है कि राग आत्मा के चरित्र गुण का विकार है। वह जीव का स्वतस्व 
दे जीव में वह अशुद्धता जीचके गुणोंकी है । उसी वस्तुकी अशुद्धावस्था 
उसी वस्तु में बताई। शुद्धनिश्वयनय के उदाहरण ये है जीव की सिद्द 
पर्याय, आत्मा का अनन्तसुख तथा आत्मा के ज्ञान दर्शन गुण आदि | 
यहां जीव की शुद्धावस्था जीच की कही गईं तथा जीव के गुण जीव में 
ही वताये गये | अब परम शुद्धतिश्वयनय को देखिये जिसके विपयकरी 
दृष्टि लक्षय पर्याय को 'नि्मेलता का संपादक है परमशुद्धनिश्चयंनय बस्लु 
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के ऋनादि अनंत सामान्य स्वभाव को देखता दूं । वह पयोगों व भेद 
विककोंकी गीण करके ही देख पाता है. घर्मा को देखताहिे अभेद रुपसे, 
आत्माका अनादि अनंत सामान्य स्वभाव है चैतन्य भाव | यह निगोद 
अवस्थामें भी था और सब अवस्थावों में भी हैँ सिद्धपर्याय में भी दे । 
हसके नाम परसपारिणासिझ भाव, कारणसमयसार, सामान्य स्वभाव 
झादि अनेक हैं। इस छारग समयसार के लक्ष्यमें र्नत्रय परिशणाससें 
उत्तरोत्तर निर्मे्ता होती है ओर अन्‍्तमें पूर्ण शुद्ध अर्थात्‌ कार्यसमय 
भार रूप हो जाता हैं । कार्य समयसार रूप होने पर भी सामान्य स्व- 
भाव या कारणुसमयसार कहीं नष्ट नहीं हो जाता है रहता ही हे परन्तु 
सद्ृश बात होने के छारण सासान्च स्वभाव में वह विशेष मिल जाताहें। 
उसे अब कार गप्तमप्रतार ग्रह संक्षा इस लिये नहों दी जाती किवचे 
परमात्मा छार्यंसमयसार होंगये हैं अब उनकी कारण या लक्ष्य की 
खरावश्यकता नहीं | कारण शब्द सापक्ष है अतः उनके लिये कारण सम- 
यसार यह संज्ञा भलेहीं न रहो परन्नु वह सामान्य स्वभाव है ही | उस 
भाव का लक्ष्य परमसुस्ध रूप है अनन्त सुखका कारण हैं। 

इस तरह ज्ञायकर्क लक्ष्यके अनंतर जो पूर्ण निज अनुभव हुआ 
बह अर्थ है, अर्थ अनुभवनीय है द्रव्य गुण पर्याय ज्ञानके लिये हैं। 
मिथ्यात्व अन्याय अभदयके त्यागसे पवित्र बुद्धिसे अपनी पात्रता बना 
कर इस ही. निज शुद्ध चैतन्य सामान्याभव रूप भगवानकी अराधना 
करो । जगतमें कुछ सार व हित नहीं दे । यह ही सार है, हित हे । 
इसलिये उपयोगसे विशुद्ध दोनेका अ्यलकरो, आत्मा अन्य कर ही कया 
सकता जो कर सकता है उन्हींमें सार तत्त्वकी बताया हैं। उपयोग इे 
प्रकार के होते दे अशुभोपबोग, शुभोपयोंग ओर शुद्धापयोग । आत्माभी 
इनके सम्बन्धसे ४ प्रकारके है अशुमोपयोगी, शुभोषयोगी, शुद्धोपयोगी 
ओर शुद्धोपयोगफल प्राप्त कर लेने वाले | इनमें अशुभोपयोगी मिथ्या- 
इृप्टि सासादनसम्यक्स्थी व सम्बगभिथ्याहप्टि है इनमें उत्तरोत्तर अशु- 
भोपयोगक्ी मंदता है। शुभोपयोगी अविरतसम्यम्द्प्टि देशसंयत व 
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प्रसतविरंत इन तीन गुख स्थानों में दे इनमेंभी शुभोपथीगकी तस्तमता 
है। करणानुगोगकी अपेक्षास जहाँ से शुल्कध्यान हो चहांस शुद्धाप- 
योग मानना चाहिये। अध्यात्मदप्टिमें प्रमादरहित अवस्था होनक 
कारण समसे शुद्धापपयोगका लाभ दींखता हैं। इस प्रनस्थक रचांवता 
शुभोपयोग व शुद्धीपयोगम अन्तमु हतेमें परिवतेन करते करते हुए थ॑ 
तभी इनकी वाणी शुद्धोपयोगका यह सत्य संदंश निकला। छकिजो 
चेतन्य परिणामय इसी शुद्धोपयोगमें रहत दे व समस्तथातियाकर्माक 

नाश करके स्वयं सबज् हो जाते हैं। उस परमशुद्ध तत्त्वका दृढ़ सक्रा- 


न्तिरहित एक अन्तमु हतकी उपयोग है| तब घातीशक्ति टिक नहीं सकती 
विशुद्ध आत्मस्वभवका लाभ अवश्यंभावी हद | 


हमको काम एक ही करना है, अनेक काम नहीं करने ! वह 
क्या ! निज चेतन्य भगवातकी उपासना करना या शुद्धात्माकी अराधना 
करना लेकिन उसके साथ कोई भी विकार नही होना चाहिये। आरा- 
धना कहते किसे हैं। भगवानकी अराधना निर्विकाररुपकी साधना 


करना है। जबकि भगवानकी शअराधना की जाय तो आत्मामें काई 
भी विकार नहीं होना चाहिये । 


बड़े २ ऋषी मुनी संसारमें होते हैं थे यही तो क्रिया करते है 
लौकिकोंकी दीखता है कि वो अपने शरीरकी कप्ट देते हैं। ग्रहस्थोको 
भी उचित है कि लच्तय उसी शुद्ध तत््वका रखें इस ही प्रयोजनके लिये 
सब कुछ कर इच्द्रियोंकी अच्छे रास्ते पर लगावें। हम हमारी र्ियों 
से ही हमारा बुरा भी कर सकते हैं व कल्याणभी कर सकते हूं । 

यही शरीर हाथ है इनसे दसरोंका वेयाबृध्यमों कर सकते हैं 
अनेक उपकार कर सकते है, इसीसे मोहीजन विपय. सेवन करते हैं 
इसमें प्रथम बात तो यह है कि यह सब दोप इंच्रियोंका नहीं, भीतरी 
कंपाय है कपायका तीत्रज रहे तो घुरा काम न करें। इसी तरह यह 
रसना देखो इससे गुणियोंके गुणगानभी कर सकते इसीसे मू्स लोग 
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गालियां देते । 

नाक तो कोई खास कामकी चोज नहीं। बेकार ही इसको मुँह 
के आगे लगा दिया हैं। लेकिन इससे बिगाड़ कितना ? अगर किसीफो 
कह दिया जाय कि तेरा तो नाक्र कट गया तो उसको कितना गुस्सा 
आता है और वह तुमसे लड़नेकी तैयार हो जाता हैं। तो इस नाकसे 
मनुष्यका बिगाड़ भी हो जाता हैँ। इसी तरह आँख मनुप्यको लगी 
है। हम चाहे ती कइत्रोंका भज्ञा कर सकते हैं ओर यही अखि बुरा- 
भी कर सकती हैं। इसी तरह जीभ हैं। इससेभी हम कइयोंका भला 
कर सकते हैं आर बुराभी कर सकते हूँ 

थे ही कान है जिनकेद्वारा अध्यात्मवाणी व तत्त्वक्षानकी बातें 
सुनकरके अपने हितमे लग सकते हैं और इन्हीसे मोही रागभरी बिक- 
थायें रागनियां सुनकर आत्माके अद्दितमें लग जाते हैं। इन सब चातों- 
में भेया हम सबको अपनी बोली पर अधिक ध्यान. देना चाहिये, बोली 
ही व्यवहारमें मनुप्यका सबेस्य है | 

जीमसे याने वाणीसे हम कई तरहके दुलेभ काम भी बड़ी 
आसानीसे कर सकते हैं । इस जीमसे कभी ऐसी वाणी नहीं निका- 
लनी चाहिये जिससे क्रिसी मनुप्यको दुःग्न हो । जीभसे हमेशा दूसरों 
के गुणोंका वर्णन करना चाहिये। कमी जीभसे ऐसी बाणी न बोलो 
जिससे दसरोंका और खुदका अहित हो। खराब वाणीसे कई समय 
दूसरे मनुष्योका नाश हो जाता हूँ । एक लक्रडहारा ओर एक शेर था । 
शेरके काटा लगा इसलिये उसने अपना पंजा लकडहारेफे सामने रख 
दिया । लकड़हारा समझ गया कि शेरके कांटा लगा है। ओर उसने 
शेरके पंजेमेंसे काटा निकाल दिया। शेर उसका कतक्ष हो गया और 
उससे कहा कि तुम जो बोक लादकर ले जाते हो अब उस बोमभके लिये 
मेरी पीठ तेयार हैं दूसरे रोजसे उसकी पीठपर लकड़ी लाने लगा। वो 
खद २४ सेर लाता था तो शेर पर दूसरे रोज १ मन लादी, तीसरे रोज 
२ मन लादी चौथे रोज ३ मन लादी इस तरह उसका लालच बढ़ता 


2. कप "वियत 
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गया। १५४ दिन बाद वह धनवान वन गया। क्रिसी पढ।सीने उस 
धनवान बननका क्रारण परद्धा तो इसने कहा कि एक रसा सभा दवा 
लगा हैँ जो मरा बोझ लाद लाता हैं। दोर यह बात खने रहा था | 
जब दसरे दिन वह उस पर लकड़ियां लादन लगा ता शेरन उसमे कर 
कि तुम अपनी कुल्हाडीस मेरी गहन काट दा अगर नहीं काटाग ता 
में तुमको मार डालूगा । लक्रटह्मसग्त साथा कि नहीं सासूया तो मे 
भारा जाऊंगा इसलिये उसने जोरस कुल्हाडीकी धारस गदन काट दीं 
मगर वह शेर मरता २ बोला कि मे तुम्हारी कुछ्ाडीकी धार सहन कर 
सकता हूं किन्तु तुम्हारी वाणी था बचन जो कि तुमन मुझ गधा कहा 
सहन नहीं कर सक्रा । इसलिये वाणी कभी खरात्र नहीं निका- 
लनी चाहिये। इस वाणीसे हमकी दूसरोके क्षियरे अच्छे शब्द निका- 
लने चाहिये) यह वाणी अच्छे का्मके लिये प्रयागमें लानी चाहिये 
इस तरह हमको हमारी सब इंच्वियां अपने वसमें रखनी चाहिय । 
अगर हम मन ओर इंन्द्रियोंफको बसमें रखेंगे ता हमारा माह 
सब दूर दो जायेगा। मोहकी गांठसे मनुप्यका दृटना बढ़ा दी सुश्किल 
है। हछी पुरुषका सोह, पिता पुत्रका मोह, भाई भाईका मोद यह सब 
मोह मलुष्यकों मोक्ष-सागमें स हटाकर खराब रस्त लजाता है। महु- 
ष्य पांच २ पीढियोतक अपने पोतो, पंदपोतों, सह्यतों में लिपट 
रहता हैं। संसारी जालमें वंधा रहता हैं। ऐसे मनप्यका मोह कैसे 
छूट सकता हैं। चल्कि हमारे यहां जब कि मनष्यक्र पशपे।ते हो 
जातेहूुं और फिर वह भरता हैँ तो उसकी खशियां मनाते &£ आर 
सममाते हैं कि यह तो स्वग जायगा। वल्कि जब वो मरता ह तो 
उसकी चिता पर सोनेकी सिट्टियां चना कर रख देते हैं कि यह तो स्वर्ग 


म चंद जायगा। मगर यह मालस नहीं कि ये सिद्टियां ऊपर चढाती 


हे तो नीचे भी उ्तारती हैं। जो मनुप्य सारी जिन्दगी भर मोटके 


जालम फंसा रहा उसकी केसे आशा की जाय कि वह मोक्ष प्राप्त करेगा 
यहां तो उत्सवभों प्रायः मोहमें फंसनेकी खुशाके है! देखों आ्यः 
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जितने भी बाजें बजते दे ये सत्र मोहके आगमनके वाजे बजतें[हैं । 
सगाई हुई तो वाजे. थे किस वातके बाजे ! अब इसके मोहमें फंसने 
बने बात पछी करदो, विवाह हो तो वाजें वे किस बातके ? अब इसके 
मोहमें फसनेका साधन जुटा दिया गया | अगर किसीके लड़का हुआ तो 
उसकी खुशीमें बाजे बजेगें लेकिन यह खयाल नहीं कि मोह रूपी इस 
दुप्द शत्रुफे चुगलमें फसानेके लिये ओर कोई संसारमें आगया। इस 
लिये ये जितने भी वाजे वजते हैं सब मोहके आगमनके वजते हैं। 

मनुष्य धनसे माह करना हैं । घन कमाने के लिये कई तरह के 
प्रचौल करता है | कई तरहकी जालसाजी करता है । करोड़ों रुपये इकट्ठा 
करता है। खूब धन इस संसार में जमा करता है लकिन मरने के बाद 
सब धन यहांके यहाँ रह जाता हैं ओर वह इस छोटे से मनुष्य कालमें 
छापने आगे साथ चलनेके लिये कुछ भी नहीं कर पाता है| क्‍योंकि जो 
धन उसने क्रमाया हैं वह मरने पर उसका साथ छोड़ देता है। और 
माह रूली पापकी सांठ उसके लिये आगे चली जाती है। मनुप्य अपने 
धन, जायदाद आदि के पीछे पागलसा हो जाता # ओर मोह में फंस 
जाताएँ। अगर वो मोह छोड़कर परमात्मामें अपना ध्यान लगाये तो 
यहां तो उसकी थोड़ीसी जायदाद हैं मगर भगवानके ध्यानमें वो तीनों 
लोकों का स्थ|यी अधिपति हो सकता है | तीन लोक १४३ घन राजू 
है जब कि एक राजूका प्रमाण इतना है जिसमें असंख्याते ढीप समुद्र हैं 
बल्कि ये भी एक राजू से कम ही है। ऐसे तीनों लोकों में ३४३ घन 
राजू हैं। जिसमें मनुप्य १० या १९ कोसकी जगह केलिये मोहमें फंस 
जाता है ओर अपना आगेका जीवन नष्ट कर देता दे । 

»ह मनुप्य भगवानके सामने बैठ कर जाप करता है तो भी 
मोह उसकी गोद में बैठा रूता है । जैसे कि एक मनुष्य माला जप - 
रहा है । तो गोदमें तो अपने बच्चों को बैठा रखा है ओर हाथमें माला 


जप रहा है। इस प्रकार मनुष्य मोहकी तो भगवान के सामने भी नहीं 
छोड़ता है । 
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यदि मनुप्य मोहकी गांठ अपने मनमें से खत्म करदे तो उसके 
अपने आप ज्ञानावरण, दशनावरण और अंतराय ये तीनों खत्म ह। 
जायेंगे और वह सच्चे स्वरूपसे युक्त अनन्तुखी हो जायगा । नह ते। 
मोह की गांठ तो पीड़ा ही देचेगी । ॥॒ 
जिस तरह कि पुप्पडाल भुनी तो होगये लेकिन फिर भी उनके 
सनसे सोहने जगह रखी । उनके मसमें यह ख्याल रहा कि में मेरी स्त्री 
( जो कि कानी थी ) को कहकर नहीं आया | वह वेचारी क्रैसे रहती 
होगा । कैसे काम करती होगी । इस तरहका मह मुन्ती होने पर भी 
उनके मनमें रहा | जब वारिपेण भुनीने यह हाल देखा तो सोचा कि 
इनके मनमें से मोह नहीं छूटा है। ये अभी मोह रूपी जालमें बंधे हैं । 
साधु होगये हैं गगर थे मोह के संसारमें भटके हुये हैं । यह भाव देख 
करके वारिपेण मुनीकी दुख हुआ ओर वो उनका मोह भाव छुड़ाने के 
लिये प्रयत्न करने लगे | 
उन्होंने अपनी माताकी कहला भेजा कि में आरहा हूँ । ठुस मेरी 
३२ शनियों को सजाकर अच्छे अच्छे चस्र, आभूषण पहनाकर तेथार 
रखना। सां बहुत दुविधामें पड़ गई कि बेटा तो मोदकी छोड़कर भुनी 
हो गया था अब उसे इस मोहने कैसे पकड़ लिया। लेकिन माताने 
फिर सोचा कि ऐसा नहीं हो सकता है उसने खराब भावना रखकर 
रानियोंकों नहीं सजवाया है। वह मोहमें अब नहीं फंस सकता हैं ओर 
उसने रानियों को खूब अच्छी तरह सजाया । उसने उसके लिये दो 
सिंहासन लगवा दिये । एक तो सोने का और दूसरा काठका | जब 
दोनों मुनी आये तो खुद वारिसेश मुनि तो काठके सिंहासन पर बेंठ 
गये ओर पुष्पडाल भुनी को सोने के सिंहासन पर बैठाया ! मुनियों को 
- स्वयं सोनेके सिंहासन पर बैठनेसे राग होताद मगर कोई यैठाये तो पाप 
के भागी नहीं होते । इतने पर जब पृष्पडाल मुनि ने ३२ राधियों को 
देखा तो उनको ताज्जुब हुआ कि वारिषेण मुनिके ३२ रानियां. हैं. और 
वो हैं भी बहुत सुन्दर, फिर भी इन्हें जरा भी मोह नहीं और में मेरी 
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कानी ल्री पर इतना मोह रखता हूँ | तो उनकी बहुत शर्म आई ओर 
इनका उस समयसे मोह की तरफ से ध्यान हट गया। इसलिये मोहको 
न्व्म किये बिना हम भगवान की सच्चे स्वरूपमें आराधना नहीं ऋर 
सकते हैं। सुखार्थी की किसी भी रूपसें किसीभी चीजका मोह, नहीं 
हीना चाहिये । 

अब तो भेया ऐसा करें जेसे और लोग पेन्सनर रिटायर वृद्ध 
होने पर तीथे क्षेत्र में भजन मक्तिके लिये चले जाते हैं बैसे अपनेको 
भी अधिक अवन्धा हे।नेपर सर्च था मोह छोड़कर सत्संग या उत्तम त्षेत्रों 
पर भगवदाराधना में जीवन लगाना चाहिये | शेर, सब्जन पुरुप ओर 
द्वाथी इनको अपनी जरफ का मोह नहीं दोता, थे अपनी जगह छोड़ 
ट्रेने हैं और कोवा, मेंह्ी ओर हिरण थे अपनो जगद कमी नही छोड़ते 
हूं। थे अपनी जगहसे मोह त्रहुत रखते है। अपनी जगह ही मरेंगे.। 
जेसे क्रीबा हमशा अपने ही गांव में रहता है कमी अपने गांवको छोड़ 
कर दूसरे गांवमें नहीं जायेगा। ये लोग भी मोहसें बंधे रहते हैं । उत्तम 
परुष थी ही है. जो अपने घरमें नहीं सरे। अपने घरकी लकड़ी अपने 
न लगवाये अर्थात्‌ मोहके चातावरणमें न मरे | किसी दूसरे जगह जा 
कर सगे और क्रिसी साथर्मी की लकड़ियां लगवावे क्थात सहधमियोंके 
बातावरग में समाधि मरण कर अपना मोह बिल्कुल छोड़ देवें । जहां 
ममुप्य वृद्ध अवस्थामें पहुंचा कि उसकी घरवार छोड़ देने चाहिए ओर 
जंगल में था सत्संग में जाकर भगवान का जप करना चाहिये । और 
अपने मोह से छुटकारा पा लेना चाहिये । की 

सत्र से पहले आत्माको मोहसे छुटकारा पाना चाहिये इसके बाद 
धीरे धोरें अन्य सब खराबियां दूर हो जाती हैं | मोहसे मुक्त होनेका मूल 
उपाय विशुद्ध चतन्त न्वमाव का ऐसा ही में हूं इस विश्वास गशित 
लक्ष्य होता है. इस ही से चिशुद्धता पर्याय निर्मेलता स्वयं प्रकट द्ोती है 
तब यह पर्याय कर्मगत संबर निजेरा पर्यायका निमित्त होताहे इस प्रकार 
आत्माकी शुद्ध चेतन्य ब्यक्ति अथवा भेद रूपसे ज्ञात, दशेन व शक्तिका 
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घात करने वाले घातित्रय का अभाव हो जाता है रुम्यक्त्व व सुखका 
घात करने वाले द्शनमोहनीय व चारित्र मोहनीयका पहिले ही आ- 


भाव हो जाता है। यहां इस शुद्धात्मा की शक्ति अप्रतीषात प्रवृद्ध हो 
जातीं है सर्वज्ञता प्रकट हो जाती है। थही विशुद्धात्मस्थभाव का लाभ 
है | विशुद्ध ज्ञान होने पर यह इतना ही जाने ऐसी सीमाका कोई कारण 
नहीं है अतः सवज्ञेयके ग्रहण (जानना) रूप निज ज्ञान व्यक्तिको रखता 
है क्‍यों कि आत्मा तो ज्ञान स्वभाव है ज्ञानका जानना स्वभाव है-काय 
है, जानन अथविपयक होता है सो अथ-ज्षेय जितना है उतना. ज्ञान 
कहलाता है इस कारण शुद्धवस्तुके श्रद्धा लक्ष्य भावना अनुभवन परिण- 
मनके असादसे यह विशुद्ध आत्मा स्वेध्षेयों को ( उ्पचारसे ) निज सब्रे- 
ज्ञेयाकारोमं रहनेवाले ज्ञानस्वभाव वाले अपने आपको पालेता हूँ | ऐसे 
शुद्धात्मस्वभावका लाभ जिससे कि अनंतज्ञान अन॑तदशंन अनंतसुख 
अन॑तशक्तिका अनंत सुविलास दे शुद्धापयोगसे प्रसिद्ध होता हैं । 

अब कहते हैं कि ऐसा शुद्धीपयोगजन्य शुद्धात्मस्वभाषका लाभ 
किसी भिन्न किसी कारककी अपेक्षा नहीं रखता हैँ अथात्‌ विकास अप- 
नेसें अपने द्वारा अपनेलिये अपनेसे अपनेआप प्रकट होता हैँ अथोन 
वह बिलकुल निज आत्माथीन है ऐसी स्वाधीनताकों योतते हूं प्रकाश 
करते हैं जगमगाते हैं यह जगमगाहट स्वयंको पानेपर ही होता है तब 
यही सिद्ध हुआ कि आचार्य महात्मा स्वयं अधिक्रान्त होते है ओर व्य- 
'चहारसे जगतको अ्रकट करते हैँ निज परम ज्ञान व सुख रंचमी परके 
आधीन नहीं है ऐसी चोवना करते हैं क्‍ 
.-.. तह सो लद्धसहावों सब्बण्ह्‌ सब्वलोगपदिमिहिदों । 


भूदों सयमेचादा हवदि सयंश्नत्ति खिदिड्वो |॥-१६॥ . 

इस प्रकार प्राप्त किया है स्वभाव जिसने, सर्चका ज्ञाता. सर्वलोक 
( त्रिल्ञोक ) के अधिपति असुरेन्द्र चक्रवर्ती सुरेन्द्रकेद्दारा सादर सभक्ति 
महित पूजित परमनिमल शुद्धिकी पराकाष्ठाको प्राप्त आत्मा स्वयं होता 
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है इसीलिये यह भगवान स्वयंभू है ऐसा वीतराग उपदेष्टाबोंने निर्देश ' 
किया हैं। ' ' 

. ' निश्चयसे यह ही आत्मा शुद्धस्वभावकी भावनाके प्रभावसे शुद्ध 
अनन्त शक्ति चेतन्य स्वभाव के पूणु विकास चाला होता है इस आत्मा 
में समझने. योग २ मुख्य उपाय हैं ! १--प्रदेश, २--ज्ञान अथवा 
चेतन्य इनमें समस्त संसारियों, संशियों की दृष्टि वस्तुनिर्णय के समय 
प्रादेशिको होती है चेतन्य भाव की दृष्टि से सर्व निणेय करना विरले 
समाधि प्राप्त महात्माका काय रह गया है। प्रदेश दृष्टि-स्थूल दृष्टि है 
जिस से विस्तार का अनुमान रहता है। चैतन्य दृष्टि सूक्मम्ष्टि है जिस 
में इस ज्ञेय तत्त्व की देशकालकी सीमा नहीं होती अर्थात्‌ देशफालसे 
परे चेतन्यभाव होता है | आत्मा कां वर्णन जब प्रदेश सापेक्ष होता है 
' तय बह जगदृव्यापी नहीं रहता और चैतन्य स्वरूप का दशेन रहता है. 
वहाँ निर्विकल्प स्थिति होती है ओर वह चेतन्यस्वरूप सामान्यविशेपा- 
त्मक होने से सामान्यशक्ति अथौत्‌ दश्शनके द्वारा सर्वच्ष्ठा तथा विशेष- 
शक्ति अर्थात्‌ ज्ञानके द्वारा सवज्ञाता रहता है अतः वह चेततन्वात्मक 
परमात्मा सर्वेव्यापी है फिर भी न व्यापी है न अव्यापी है ऐसा सर्व- 
ज्यापी है |. उस ही चेतन्य .सामान्यका विशेष अर्थात्‌ प्रकारा यह सबे 
परिचित है । सूक्ष्मदृष्टि द्वारा ज्ञेय सर्वव्यापी चैतन्य भगवान्‌ का यह 
प्रकाश है इस वर्णनपरम्परा से वर्णन तो मुख्य रहगया ओर सूच्ष्मदृष्टि 
के स्थान को प्रदेशमुखी स्थूलदष्टि ने म्रहण .किया अतः कितने ही अध्या- 
त्मप्रयत्नशील सांधुवोंने, विद्यनोंने, इसे इस स्वरूप सें समझ लिया कि 
लोकमें व्यापी एक निरविकार परमेश्वर दे जिस की छाया अन्तःकरणों 
पर पड़ने से और अन्त:करण का जीवात्मा से संबंध होने से उस जीच 
को सुख दुख का भ्रम हो गया सुख ढुख तो अन्त:करण को ही होते 
हैं। यहाँ तत्त्व समभने केलिये विकल्प कीजिये कि क्‍या जीव और 
अन्तःकरण क्‍या ये २ पदाधे हैं या वर्तमान एक रूप हैं यदि ये २ 
पदार्थ हैं तब अन्तःकरण ज्ञानमय दे या जड़ यदि जड़ दे तो उसमें 
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सुख दुख का वेदन नहीं हों सकता यदि ज्ञानमय है तो उसके सुख- 
दुख का वेदन उसमें ही रहा यदि इस प्रक्रियाको देखकर जीवने श्रम- 
वश सुद्ध दुख किया तो वह सुख दुख का परिशमन जीव का जीच में 
रहा और ऐसी अवस्थामें दोनों प्रथक्‌ स्वरूपास्तित्वमय हुए अर्थोत्‌, दोनों 
चेतन द्रव्य हो गये और फिर उनके स्वग्न॑ ज्ञाननय होने से प्थक्‌ परमेश 
की छाया की आवश्यकता क्‍या रही। यदि वे स्वयं अचेतन हैं तो 
चेतन की छायासे भी क्‍या चेतन का क्राम निकल सकता ? नहीं | इस 
प्रकार इस सुख दुख की अवस्थामें भी यह वही आत्मा है जो इस अब- 
स्थाके त्याग पूत्रेक शुद्ध अवस्था प्रकट करके स्वयं परमात्मा होता है । 
आत्मा तो घच पदाथे हे फिर भी प्रति रूमय झझपन्ती अवस्था रखता 
है। . क्योंकि पयौय (अवस्था) के बिना द्रव्य नहीं रहता। ऐसा अनंत 
ज्ञानशक्तिक यह आत्मा निमित्त नैमित्तिक भावंकी प्राकृतिक व्यवस्थाके 
कारण कर्मोग्राधिवशसमागत रागह्रपादि रूप अज्ञांनपर्यायमें रहता-है 
रागठ पादि का संचेतन बिना सन वाले जीचों के संज्ञा शब्द से कहा 

गया दे और मन वाले जीवों को सन शब्दसे कहा है जो मूर्तिक द्रत्य- 
सनके आश्रयसे जन्म होता है इस तरह समल आत्माकी एक अवस्थाका 
नाम सन है । इस अबस्थाका त्याग निज शुद्ध परमात्माक्े लक्ष्यके 
प्रसादसे होता है सो यह ही आत्मा जब स्व॒परसेद विज्ञानके उपायसे 
निज ब्रद्मका सहजस्वरूपास्तित्व समझ लेता है और उसे असेदशैली 
से भाता है तब उस शुद्ध चेतन्यकी भावनाके प्रभाव. से अर्थात्‌ इस 
विशुद्ध निर्मेल पर्यायके निमित्तको -पानेसे मोहनीय ज्ञानावरण दर्शना- 
वरण अन्तराय ये चारों घातियां कर्म अस्तमित हो जाते हैं। यह सारा 
जगत्‌ जिसमें कोई द्रव्य स्वभावपरिणत हो या कोई द्रव्य विभावपरि- 
खत हो सवे, फिसी न किसी वाह्म पदार्थ के सद्भाव या- अभावके 
निमित्तको पाकर अर्थात्‌ निमित्त नेमित्तिक भाव की व्यवस्थासे परिणम 
रहा हे यहां जो परस्पर उनका सम्बन्ध सोचता उन की संयोगाधीन 
दृष्टि हे जो संसार परिश्रमण का कारण है और जो स्वचतुष्टय परिण॒ति 
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से 'ही-स् परिणमते हूँ इस निश्चयकें कारण किसी भी द्रव्यकी परिणतति 
से हद उस ही की परिणति हें।ती हुई निरखते हैं. थे स्वरूपास्तित्वर्रष्टि 
चाले हैं। स्वरूपास्तित्वका सव दशेन आस्तिक्य भाव है । 


... इस प्रकार निज अखंड शुद्ध परमात्माके भाषन से घातिया- 
कर्मोके संपर्कसे रह्चित होने वाला जीव स्वयं निर्ज शुद्ध अनन्‍्तशक्तिक 
चित्ववभाव को समुपलब्ध कर लेता है--पालेता है। अहो यह चैतन्य 

स्वभाव स्वयं स्वयंम है इसलिये समुपलब्ध शब्द दिया है अर्थात्‌ लंव्ध 
का भाव दे प्राप्त किया, उप का भाव है समीपमें अथवा अपने में और 
रूम का भाव है सम्यक पक्रार स्वाधीनता निर्विपादेन समपरिणाम 
भावेत आदि । इस तरह, यह पूर्ण अखण्ड निर्मल चेतन्य स्वभावकों 
स्वपरिणतिसे प्राप्त करता है घहाँ उस शुद्ध अनन्तशक्तिमय ज्ञायक 
स्वभावसे स्व॒तस्त्रतया परिणमता है इसलिंये करत त्वका अधिकार आत्मा 
ने ऐसा स्वतन्त्र पाया है सूत्र भी यही कहता है. स्वतन्त्र: कर्ता । शुद्ध- 
जञायक स्वभावसे परिणमता हुआ आत्मा विना अन्य की परिणंति लिये 
निरपेत्त होकर परिणमता हैँं। यह तो शुद्ध आत्माकी वात है। अशुद्ध 
अर्थ भी बिना अन्य की परिणति लिये निरपेक्ष होकर परिणमता हे 
कोई भी द्रव्य अपनी परिण॒ति करने के लिये किसी निर्मित्त आदि की 
अपेक्ता प्रतोक्ता नहीं करता है. कि मुझे, ऐसा परिणसना हैँ सो इसके 
अनुकूल कोई निमित्त मिल जाबे । जो भी वाह्य अथे 'का सद्धावरूप 
मिमित्त हो या अभावरूप निमित्त दो या केवल काल द्रव्य निंमित्त हो 
निम्मित्ताभाव तो कभो रहता ही नहीं सो जैसा निंमित्त 'हो उसको 


निमित्त मात्र पाकर बस्तु अपने परिणमन स्वभावके कारंण अपनी 


चतुप्टय परिणति से दी १रिशमता है। . यहां विशुद्ध ले आंत्सा परिणम 
रहा है वह अपने शुद्ध पित्व्थभाव से स्वृतन्त्रतया परिणस- रहा हू इस 
लिये विशुद्धआत्मस्वभाव लाभ का अन्य मक अर्थ कर्तोकऋारक नहीं 
ह६ै। प्रत्येक पदार्थामें भी जो काये हें।ते हैं. वह उसकी ही परिणति से 
होते हैं। बाह्यसे अन्यकां कोई ' परिणमन नह.| होता । चित्स्वभाव का 
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स्वभाव विकास होना धर्म है यही शांतिका स्रोत दै। यह निविकल्प 
स्व के लक्ष्य से आविभूत होता है। कोई कहद्टे कि मुझे,धर्म करना है 
अतः ये दस हजार रुपये में किसी जगह लगाना चाहता हूं उस दस 
हज़ार के लगाने से धरम हो जायगा यह नहीं हैँ। रुपया तो जड़ पौद्ग- 
लिक है उसकी फ्रिसी परिणति से उसका ही परिणमन उसकी ग्रहण॒त्याग 
अवस्था ( विशि४देशावस्थितता ) होने से तुम्हारा धर्म नहीं प्रकट होगा 
किन्तु धन पर वस्तु हैँ पर का लक्ष्य छूटने से निज निर्विकल्प परमा- 
नंद में जो अवस्थिति हं वह धमं ६हं। धनका मोह छूटने पर भी जो 
यह विकल्प रहता है कि इसे किसी अच्छे स्थान में लगाद' यह दया या 
भक्ति से भरा शुभ राग हैं जिसकी वेदना मेटनेका यह भो प्रतीकार है । 
वस्तु स्वरूप ठीक समभकर जो चेटष्टा होती वह व्यवहार धमहे । अन्यथा 
दस हजार रुपया देकर अपना नाम या कीति का चांह करने का लोभ 
लगा लिया तब तो वह कपाय का ही सिल्ज्चन करने वाला हुआ | 
धरम चित्स्वभाव की निमेल व्यक्ति ही है, वह ज्ञायक आत्मा के स्वतंत्र 
तया प्रकट हुईं है अतः विशुद्धात्म-स्वभाव लाभ का यही आत्मा 
करती | 

यहां यह बठलाया जा रहा है कि शुद्ध उपयोग के लाभ के 
अनन्तर जो शुद्ध आत्मा का स्वभाव है, उसका लाभ कैसे होता है, 
क्या करने से होता हे किस लिये होता है किस में होता है कौन॑ करता 
है, किसको किया जाता है इनका उत्तर देते हुये बता रहे व बतावेंगे 
कि भेरे स्वरूप का लाभ--मेरे स्वरुपकी प्राप्ति अन्य पदाथेसे नहीं होती 
अन्य पदार्थ के द्वारा नहीं होती, अन्य पदा्थ रूप नहीं होती अन्य 
पदार्थके लिये नहीं होती है। जगतके सभो पदाथ्थ इसी तरह हैं, सभी 
अभिन्न पद कारकमें परिणमते हैं| इस प्रकार का यह चरित्र-वर्णन जो 
इस बात का द्योतन करता है प्रकाश करता है सो क्या दुनियां को 
देखता है अथवा अपने आपको ही प्रकाश करता है ? यह लाभ अपने 
आप की परिणति से होता है अतः अपने आपमें प्रकाश करता है । यह 
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लाभ अपने आपकी परिणति से होता है,अतः अओपने आप ही प्रकाश 
करता है। यह आध्यात्मिक संतों के वर्जन के अंन्तर्भाव हैं। इसी प्रकार ५ 
आत्मा भी जब स्वयं को ज्ञानमय अतीत करता है और सेसेही बनने की . 
' अयेल्नशील होता है तब शुद्ध उपयोग के उपयोग से-भावना से स्वयं 
“शुद्ध हो जाता है ओर वह आत्मा स्वयं रु स्वयेसू होतों है । इस आत्मा 
फा नाम स्वयंभू हैँ अतः स्वयं में इसमें 22023 रइतादे।. -्द ४ 
, आत्मा ही स्वयं क्षान सुख का भण्डार दैभस्डार: कय़ा!विन्‍्मंय 

- है। झञान स्व्रयं ही स्वरूप हूं। वह अपने द्वारा अपने में ही परिणमित 
होता  है। अन्य पदार्थव लोगों पर जो हमारी दृष्टि रहती है यही हमारे ' 
सुखेका घात करने वाली है। हे प्रभो ! जगत के सर्वे मरणी स्वतन्त्र 
भगवान हैं हमभी वही भगवान्‌ हैं ये भी-ये भी आप सब ही चेतन्य 
भगवान्‌ हैं। परन्तु वह कहां दे ! निज में ही चैतन्य भगवान है । 
जैसे दूध में घी हूँ पर विवेक करना हैँं। इस वात को विचारना 
आवश्यक है । बह देव शक्ति में--स्वभाव में हे । जैसे दूध को विलो 
फर उसमें से घी निकाला जाता है. इसी प्रकार इसमें भी भेद घि ज्ञान 
के मन्थन से और पश्चात अमेदमें पहुंचनेसे वह प्राप्त होगा । बाहर से 
तो न थी दूधमें प्रतीत होता छोर न जीवमें परमात्मा हो। कहाँ सालम 
बढ़ता ? कहाँ निकलता ? बहू तत्त्व स्वभावमें है । उसीपर लक्ष्यकर उसी 
में लीन धोकर देखें तो अनुभव होगा । 
देखो मैया सब काम असार दे करेंचल यह समयसार ही सार है 

' थदि इसही शुद्ध वस्तु रूप समयसारको दे चर्चा करेंगे इसमें ध्यान रखेंगे 
सर्वविकल्प छोड़कर इस निर्विकल्प परमअथ पर एकाम्र लच्यरूप रहेंगेतव 
बह आत्मा शुद्ध लद््यके अ्रतापसे शुद्ध हो जायगा । किन्तु आजकल प्राय: 
“लोकोंकी दृष्टि मंत्र तंत्रपर रहती । हां चाहे तो हमारी दृष्टि शुद्ध' चेतन्य 
. तक्त्वमें जम सकती है | विवेककी आवश्यकता दे । लोकमोह में ही जन्म 
ग्मा रहे हैं, मलमृत्रके शरीर पर बड़ी रुचि करते हैं, स्नान करते हैं, 


देते है क ०० 0 अप थे 
तो घंस्टों लगा देंते हैं देख देखकर हफमें फूलते हैं, इस प्रकार केवल 
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अपनेही विपयमें नहीं किन्तु दूसरोंके भी अधिष्ठित शरीरोंको देखकर 
खुश होते रहते हैं। बह रूप दे क्या ? स्त्री वीमार वीमार हुई पीला- 
पन आगया छुछ सफेंदी हो गई सुन्दरता भमल्कने लग गई ऐसा मान 
लिया । झ्ीको पुरुपक्के विषय ओर पुरुषको सत्रीके विषय ऐसा ही लग- 
ता है। आत्मशक्ति भूलकर मोही इस मल मूत्र भरे देहमें ही आत्म- 
इृष्टि लगाये रहते हैं | 

भैया ! जिस चेतन्य भगवानकी कथा जो यह कही वह देव ऐसे 
सोही.हृदयमें नहीं रहते । जिनके हृदय मोहसे कलुपित हैं ऐसे हृदय- 
में ज्ञानमावक्ी अरणा हो सकती नहीं हैं। एक भमेहमानको थुलाते हैं 
तो घरकी कितनी सफाई व सजावट करते हैं कमरेका कया खद्भार 
करते हैं कर हम भगवानको चुलाना चाहते है अर्थात हम अपने 
आपही ज्ञानस्वभावसय निज चैतन्य भगवानको अपने हृदयमें बैठाना 
चाहते हैं-“अपने उपयोगमें लेना चाहते है उस अद्ठेत एकस्वरूप निज 
' चेतन्‍्य भगवानको , तो वह अशुद्ध आसन पर विराजमान नहीं किये 
जा सकेंगे। वह सोही हृदयमें नहीं आवयेंगे। भेद विज्ञानसे हृदय 
की मोह रहित करो भगवान तो स्वयं ही आजाते हैं। यह हमारी भाषा 
है--भगवान्‌ भ्रतीक्षा कर रहा है मानो, क्योंकि यह ब्रह्म हे-अरह्म वह है 
जो अपने गुणोसे बढ़े । जो अपने ज्ञानको बढ़ाये वह ज्ञानके विकास 
रूपको पाता ही है। इसके लिये हमकों आवश्यक है अपने चित्त को 
निर्मेल वनानेक्री | चित्त जेसे निमेल बने वैसे ही वह भगवान आ 
जाता है, किसीकी तो चर्चा ही की जाती यह तो मेरे स्व॒रूपमें सुखका 
भण्डार स्थित हैं। यह स्वयं ही अपनी साधकतमतासे अपने अपने 
आपको सुखसय देखता ही है। देखो जैसे सांपने कुण्डली वनाई 
अपने श्रीरकी चनाई अपले शरीरसे बनाई अपने लिये बनाई अपनेमें 
ही वनाई अपने आप वनाई। किसी अन्य और वस्तुसे बनाई ही 
नहीं है। इसी तरह , आत्मा स्वथज्ञानसुख्मय अपनेको बनाता है । 
वहां ऐसा नहीं है कि जैसे कोई लेखक लिखने बैठे तो स्याहीकों लिखा 
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कुटीमें लिखा, कागज पर लिखा, हाथसे लिखा, किसी पुरुषके लिये 
लिखा आदि | यह तो भिन्न पटकारकी बात है। आत्माका ज्ञान व 
सुख पर स अ्कट करनेपर नहीं होता चल्कि पर से प्रकट करनेकी दृष्टि 
ही ज्ञान ओर सुखका विकास नहीं होने देती। आत्मांम ज्ञान ज्ञप्ति 
क्रियासे होता है। ज्ञान जो होता है वह दूसरे पदाथसे-शास्त्र, गुण, 
उपदेशक, वचन, दिव्यध्वनि आदि किसी को परिणतिसे नहीं होता है । 
निमित्तमात्रकी वात अन्य चर्चा है। इसका उत्पादक विकोसक यह 
आत्मा स्वयं ही है। उत्पादकभी क्‍या आत्मा अपनी पू्वे अल्पज्ञान 
परिणतिसे हटकर पूर्ण ज्ञानी होता दे वह उसीका विकास दे । 
अथात्‌-- ज्ञान, ज्ञानकेद्वारा: ज्ञानकें लिये ज्ञानमें स्वयं प्रकट 
होताहे शुद्ध आत्माका यहां प्रकरण हैं इसलि। शुद्ध आत्माके विषय पर 
यह कहां जा रहा है आत्माकी जितनी अवस्थाऐं दे वे अवस्थाएं स्वयं 
स्व॒रूपमें स्वृख्पकेलिये प्रकट होती है । हे भगवान्‌ तुम अनन्त सुखी हो 
यने रहो अपने घर बैठो रहो । तुमारे सुखके सम्प्रदान तो हम है नहीं 
तुमारा खुख तो तुमारे ही लिये है आपका सुख मेरे लिये नहीं हो 
सकता पर आपका स्मरण ध्यान करनेकी पर्यायमें आया हुआ जा मेरा 


'परिशणांम है उस अवस्थामें स्वयं उत्पन्न होता है जो उसमें सुख है वह 


सुख मेरे लिंये है आपका सुख मेरे लिये नहीं है आपका विपय करके हु- 


' आजो स्मंस्ण ध्यान उसके प्रतापसे स्वयं पेंद्रा हुआ जो मेरा सुख वह मेरे 


लिये हैं वह उसमें ही पैदा हुआ है। इसका कर्ता यह द्वी है आप कर्तो 
नहीं है। यह मेरा दी काम है आपका काम नहीं है तुम तारण तरण 


' हो आप पतितसे प्रावन पवित्र करने वाले हो इसका.अथ यह हे मह 


राज । आपका ध्यान करनेसे हम पतित स्वयं अपने ज्ञान को संभाल लेने 
से पवित्र हो जाते हैं पतितपांवन तो हम हैं. परंतु हमारे  पतित प्रावन 


_ थननेकी चेष्टामें जो आप आश्रय विषय ख्यालके लिये रहते हं इतने 


॥। 


कारणसे आपकी पतित पावन संज्ञा हैं। पतित॑ पावन 'मगवान नहों 
पतित पावन यह आत्मा है हमें पतितपावन वननेमें हम!रे' भगवान 
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निमित्त हैं उनका ध्यान करनेसे यह पतित आत्मा स्वयं पवित्र हो जाता 
हे, अर्थात अत्यन्त पतितभी आत्मा आपके स्वरुपके ध्यानमय निज 
परिणतिक प्रतापसे पवित्र हो जाता हैं। बंगालका एक सच्चा किस्सा 
है एक द्रोपदि थी उसके ससुराल वालोंने उसकी उपेक्षा करदी-सो पिता 
के घर रहले लगी. पिताने एक बाग वाबड़ी उसकी आजीविका के लिये 
भेंट दे दी वह दुर्भाग्यसे दुराचारिणी हो गई बहुत दिनोंके बाद उसे 
अपने कल्याणवत बड़ा ख्याल हुआ । पश्चात्ताप करने लगी । चित्त- 
की शुद्धि बढ़ी । तीथ्थयात्राका निश्रय किया पिताजीसे अपना विचार 
क्रहा | तीर्थ यात्राकी तेयारी हुई। पिदाके लिद्दाजके ८शैसे सब लोग 
पहुंचाने गयें। तो मुह पर रूमाल रखकर हँस रद्दे थे--बिंल्ली चूहा 
खाकर हज्ज करने चली , इसके दुराचार के कारण तो वावड़ी में कीड़े 
पढ़ गये आस कडवें हो गये। यहां ये तीर्थका ढोंग करती तब द्रोपदी 
बोली कि में दुराधारिणी थी परन्तु मेरा अब चित्त अत्यन्त विरक्त है 
अब में तोथ धाम जा रही हूं। वहां पर भगवानपर मंत्र बोलती हुई 
जलधारा चढाऊगी। जलधारा देते देते मेरी मृत्यु होगी और जावो 
देखो उस वाचडीका पानी निर्मल है व आम मीठे है। बह तो गई, 
लोंगोने वाबड़ीका जल पिया तो बड़ा मिष्ट आम सिष्ट। ' लोग तीर्थ 
पर गये तो जो कहा था चह्दी हुआ आत्माका अचिन्त्य प्रभाव है लोग 
सोचते में पापी हूं केसे उद्धार होगा अपने स्वरूपकों देखो । स्वतंत्रता 
पहिचानों उद्धार निम्रित है, नही तो. ऐसा कौन बचा जिसने पाप नहीं 
किये हों अनंतकाल तो इसीमें गया | पापका मूल मोह ही तो है । 
भोह पर्याय है यह भी एक अवस्था है जिसने अवस्था. बनाई वह आत्मा 
भू व है उससे ही भेद विज्ञानके. बाद निज असेदसें पहुंचकर धरम पर्याय 
भी हो सकती है। . ्ः 
जिसने उस निज त्रेकालिक चैतन्य भावकों देखा वही आत्मा धर्म 
. डुआ डुनिया बहुत देखी, दुनियां बहुत छानी, परिवारमें.रह 
5 उड़द मोह कियात्आजका परिवार आजसे ही नहीं मिला, ऐसा 
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परिवार भर २ में मिला दै कोई नया सुख नहीं है आप कोई नंया रूंप॑ 
कहीं देख रहे आपके कोई वेभव नही है, बड़े २ बढे वैभव पांये होंगे 
यह तो न कोई चीज है, वेभव पाकरभी संतोष न हुआ अब थोड़ेसे वै- 
भवसे इतनी ममता रखकर क्यों उस असारको अपनाये रहंते हैं. इस- 
का परिणाम कया ? इसका. परिणास भावी संसारमें भटकना. ही है । 
वचपनमें तो इस ओर दृष्टि दी नहीं, कभी चर्चा हुई तो बच्चोंने सोचा 
यह धर्म तो 'जवानोंका काम है, जवान हुआ तो सांचा यह तो बूढोंका 
काम हूँ, बृढ़े हुट तो सोचते यह धर्म जबानीमें और वालकपनमें करने 
का हूं बुढापेका नहीं। तीनों धर्मसे त्याग दे सकते हैं और विवेक करें 
तो बच्चो ! सोचो तुम बच्चे नहीं हो । अनन्त कालकी तुमारी स्थिति 
हो गई | अनन्तकारूके' बड़े हो । यह तो देहकी अवस्था है तुम.तो बच- 
पनसे ही धर्ममें लग जाबी , ज्ञान सात्र आत्माको पहिचानों । जवाी- 
नो! सोचो यही तो संभलनेको आयु है यहीं न संभले तो फिर'क्या 
सुमलीगे | दृद्ध भाइयों ! धर्म शरीरसे नहीं होता शरीर तो पर है। परसे 
धर्ममाव नहीं | धर्स अपना भाव है अपने- ही में धर्म धारण करना है| 
वित्रेको महात्मा अस्रक शपेरमें रह_र भी आजमनुभव्मे.ही लगे 
रहते हैं । हे 
आपको वेराग्य होना ही चाहिये। . सब देख लिया राग किया 
सव छुछ किया । सब कुछाकरते हुए देख तो लिया है. . . 
क्या निकला ? कुछ भी तो नहीं निकला । बुढ़ापा है तो शरीर 
का ही तो है शरीर कमजोर है तो रहने दो जैसा पड़ा, पढ़ा रहने दो । 
उठने को विसारी आगई, आ जाने दो । केसी अवस्थामें ही हो पड़े २ 
रहने दो । अपने आप की निज ज्ञायक भावकी दृष्टि जो स्वाभाविक है 
उस स्वभावपर हृष्टी रखना धम होता है, वह सरल सीधे रूपमें ही तो 
धर्म होता है। लोगों को यह पता है कि आलसी पड़ा है पर-धर्म की 
ज्योति जगती रहती है, धर्म-कुठिन नहीं है, धर्म अत्यन्त संरत है । 
पैसा कमाना कठिन है धर्म कमाना कठिन नहीं है । पेसा पर.वस्तु-है, 
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पर द्रव्य है केसे आवे ? दुलेभ है,अपनी चीज कठिन नहीं, धर्म सुलभ 
है, धर्म सरल है हमारे सामान्य स्वरूप की दृष्टी हुई ओर धमम पेदा हो 
गया। पर भाई ! मोह भावके रहने पर तो कठिन ही नहीं असम्भव 
है अपने दिलका किसे पता नहीं--किसके दिलमें कया बसा १ यदि पर 
वस्तु ही लक्ष्य, हे तो यही मलिनता है खुदके दिलका खुद निर्णय कर 
सकता कि मोह है अथवा नहीं । भेया ! अब तो भेद विज्ञान के 
द्वारा अपने को सबसे भिन्न समझ करके आत्माके स्वरूप का निर्णय 
करके ज्ञानकी सत्य अवस्थाको स्वरुप में देखते हुए सम्यग्दशनकी दृष्टि 


से अखरुड पूर्ण निर्मेल अपनेको देखो, ज्ञान स्वयं स्वरुपके अनुरूप 
'पदा हो जायगा । यह जो आत्मा है जिसके शुद्धोापयोगकी भावना से 
'घातिनी वासना दूर हो गई है, ऐसे आत्माओंके वाह्य चमत्का< तो पैदा 
'होते हैं. परन्तु उनपर ज्ञानीकी दृष्टि नहीं, संसार में बैभव चमत्कार 


वनाना जिनका लक्ष्य है वे इसी चक्रमें सुमत्ति खो बैठते हैं। आत्म- 


' हृष्टिके बलसें कठिनसे कठिन जो आत्मसिद्धि है. वह भी आप्त हो लेती 
' हैं तो उस सन्मागके रहते हुए उस सिद्धिके लक्ष्यके प्रभावसे ६३ ऋद्धि- 


पैदा'हो जाती हैं. उसमें कुछ भी आश्चर्यकी वात नहीं । जब शुद्धो- 
पयोगकी भावनासे केवल ज्ञान ऋद्धि पैदा हो लेती है तब ६३ ऋद्धि- 
यां या अन्य चमत्कारोंका हो जाना "क्या बात है लेकिन जगतके 
चमत्कार पर ही मोहदी रीक जाते हैं किसी साधु या किस ग्रहस्थी किसी 
'सन्यासीने यद्वि चमत्कारका काम लेलिया तंत्र मन्त्र का यह काम ले 


' लिया तो माई १० सें ६ बाततों ठीक निकलहदी जाती--साधारण लोगों 
की-कही हुई भी आधी बातें तो ठीक निकल ही जाती हैं, अब इसमें 
'जसा जो इष्ट निकला तो लोगोंकी अ्रद्धा वन गई । शुद्ध तत्त्वकी अद्धाके 
“बिना, वाह्य व्यामोह नहीं छूट सकता.। जिन्होंने शुद्धोपयोगक्ती भावना 
के बलसे विभावों को दूर किया उसके शुद्ध ज्ञानानन्द प्रगट होता है । 


शुद्धचैतन्‍्य भगवानकी सिद्धिमें यह ऋद्धियाँ स्वयं ्याई परन्तु इस ग्रोगी 


“फैलिये यह. रिद्धियां कोई महत्त्वसग्न रूप नहीं, ऐसी श्ञानीके चित्त दृढ 


पअचयचनसारपभवचनगाया १६ ( २७ .) 


अद्धा है. बह तो धान सावसे ही ध्यान करता है, विशुद्ध लक्ष्य वालों 
के स्वयं अनन्त शक्ति चिल्दभाव समुपलब्ध हो जाते हैं। समुपलब्ध 
शब्द ८६ दाब्द हैं. सं-उप-लब्ध यहीं समोपमें मिले तो कहते हैं उपलब्ध 
दूरसे, भिल जाय ते। लब्ध ओर फिर सम शब्द से स्वरूप रूपको अपने 


आप हो अपने आप में पाया सो समुपलब्ध जिसे निज स्वरूप मिला 


चहे अनन्त सुरी हैँ। स्वभाव प्रगट होता है अपने आपके लक्ष्यसे । 
जय नेक बह चाह्मसे देखता तब तक हमारा न्ैेंभव नहीं मिलता । जब 
हम सेभवकी वाह्यमें न देखें तो हमारा, वेभव स्वयं प्रगट होता है । 
हगारा यद् कर्तव्य दे कि हम वाह्यका लक्ष्य छोड़कर विशभान्ति लें तो 
सत्य सुख स्वयं प्रगट हे। जायगा--स्वर्थंके ही ज्ञान कार्य से स्वयंकी 
सिद्धि हे. शुद्ध अनन्त चेंतन्य स्वभावका प्रसाद यह है कि आत्मासें उस 
के प्रभावसे कर्म नहीं आने पाते ओर शुद्ध सुख प्रगट हो जाता दे। 
यह ते परमात्मा की बात हूँ यहां भी देखो गुरु शिष्यकों क्‍्या-श्ञान 
देता हैं ? नहीं। शिष्य अपनी साधकतासे ज्ञान पाता हैं यदि गुरु 
शिप्यको ज्ञान बांटने लंगे तो १०० शिप्योको ज्ञान देनेके वाद तो शुरु 
गाली है। जायगा पर होता यह हूँ कि गुरु जेंसे २ ज्ञान बाँठता तैसे 
तैंसे उनका ज्ञान का विकास बढ़ता जाता है देखा जाता है उलटा | 
गुरु तो शिप्यपर करूणा दृष्टि करके शिप्यक्रे आश्रय से अपने अनुराग 
के अनुरूप चेप्टासे अपनी चेप्टा करता है पर उसका निमित्त पाकर 
जिस शिप्य की योग्यता है वह अपने जझानसे ज्ञानी बन जाता है | इसी 
तरह कोई किसी को सुग्ब नहीं देता, कोई किसीकी दुख नहीं देता,कोई 
किसीकी मूरख नहीं वनाता, सब कुछ स्वयं वन जाता है । देखो भेया ! 
अभी किसी बच्चे को हम ऐसा कहें कि बढ़ा मूरख हे दस आदमी 
कहें बड़ा मृरख है, तो ऐसे मूरखपन का असर आजाता है। बच्चासे 
सभी कहते हैं. बढ़ा बुद्धिमान है तो निमित्त पाकर स्वयं उस बच्चेमें 
बुद्धिका विकास हो जाता हैँ । कोई कह्दे इसे मूर्ख बनाया गया ' तो 
कृठ दै कोई कुछ नहीं बनाता | हां निमित्त जरूर कोई द्वाता है। आप 
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की तो ऐसा निमित्त वनना चाहिये कि दसरेंक्रा उत्तप हा। सबसे श्र 
तो समाधि. है, न समाधि रह सके तो ऐसा व्यवहार हा जिससे दसरों 
का दित है । निमित्त भी कोद बननेसे बनता नहीं हद हां शुभभावसे 

. पुण्य अवश्य वंघेगा, पाप चासना दूर हागी। 
यदि किसीका गोरव बढाया जाचें तो चह महान, बन जायगा 
किन्तु बाहर निन्‍्द्रा शब्दको सुनकर मर बन जायगा यहां भी अपनी 
योग्यतासे सब कुछ बना यदि आत्मा स्वभावदर्शी है. बलिप्ट हैँ तो 
: वह कभी कज्ञोम नहीं करता । किसी आत्मा को विरोधी आत्मा से 
मिलाने से क्‍या असर द्वाता है ? असर उसमें ही उसी से होता हैं । 
इस प्रकारसे यदि अपने एक अन्तरसें ज्ञायक भावकी भावना की, उसका 
अनुभव किया तो अनन्त सुख चेततन्य स्वभाव हमारा सुप्रकट दाता हूँ । 
हां;क्षान खुद अपने आप हुआ ओर नाम निमित्त का होता है । आप 
ज्ञान स्वरूप स्वयंसे हुए था आपके बाप दादों से करदिया ? आपके ज्ञान 
का कोई कया कर सकता है, किसी से मिलकरके आप ज्ञानी नहीं हुए 
से दूसराका सममाता हूँ एसा भाव उन्मत्त चंष्ठा है पर स्वयंकी समम 
से स्वयं को समझ प्रगट होती है। होता स्थय॑ जगत परिणाम, से 
ज़ग का करता क्या काम । 'जेसे सुख ज्ञानकी बात है बवेसी दम्घकी 
वात हैँ । कोई मुझे दुःख नहीं देता स्वयं ही कपायो होकर दःखी 
होता हूं | 

यह अनन्त चेतन्य स्वभाव इसमें स्व प्रगट होता है । इसको 
अपने आपको यदि सुखके मार्गमें रखनेकी भावना होतो सच्चा निर्णय 
/ करके कदम उठाओ | केवल बात करनेमें ही तो कुछ नहीं होता बच्चा 
अपनेको वच्चा न समझे जवान अपनेको समझे करनेके दिन है, वृद्ध 
सब अवृस्थाके स्वरूपको जानकर मसोहमें से निकले, इस अज्ञानसे 
कद्स हटाकर अपने अनन्य रवभाव सें लगे। पर का कोई झुछ तहीं 
करता मात्र अपने विकल्प ही करता है। धर्म कहो, सुख कहो वह 
तो अपनी ही अवस्थामें स्वयं होता । वस्तुका सत्त्व इसी हेतु व्यवस्थित 
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हैँ कि किसीकी भी द्वव्यके गुण किसी अन्य द्वव्यमें उसन्न नहीं होते 
इस निर्मल ऋप्टिको बनानेमें ही हमारा नरसव सफल हैँ। नहीं तो 
अभीका पता नहीं क्या होना । आयुक्षय कब हो जाय आयुक्षय होने 
| पर बस फिर अवसर गया। ज्ञानोपत्रोगी आत्मा जब बरतुके ठीक २ 
स्वतंत्र स्वरूपकों पा लेता हूँ ओर उस अवस्था स्रूपके .वोधको पाकर 
ऋपने स्वरूपके महत्त्वकी देखता है पर पदाथेका लक्ष्य शोड़तों है चाह्य 
पद्मा४ का उपयोग दूर हो जाता हैँ, ऐसी हालतमें यह जीव रवय॑ ज्ञान- 
मय हो जाता है यहि चाह हैं क्रि इसको जान, अमुकको जान, ऐसा 
जाननेंकी भी चाह जब होती है तब तक-जानना पूरा नहीं होता ओर 
जाननेदी चाह मिट जाती त्तव जानना ३ लोक का हो जाता हैँ । जग- 
तके जीच दोनां ही को चाहते ज्ञान ओर आनंद, बडे २ लोग जिन्होने 
सब कुछ छोड़ भी दिया उपण्ारमें लगगये तोभी उनकेभी ज्ञानकी 
सनक हैं विज्ञानकी चाहते हैं, प्रथम तो वे भी आनंदको चाहते हैं 
दूसरे कुछ जीव ऐसे भी दू जिनकी ज्ञानकी ओर बुद्धि नहीं तो वे 
जिन्हे सुख कहते दे उनको चाहते हैं परन्तु तूक्षम इृष्टिसे देखा जाय 
तो आत्माका ज्ञान और आनंद सब चाहते हैँ श्रौर उत्तम मतुष्य ज्ञान 
ओर आनंद दोनों चाहते हैं फिर भी अंतरंग अवस्थाके अनुभवर्में कहें 
तब उसके ज्ञान और आनंद दोनोंकी चाह छूट जाती हैं। अदुभवके 
कालमें कोई प्रकारकी चाह नहीं होती इस प्रकारके भावसे सब ऋुछ 
प्राप्त हो जाता ईै जिन्होंने शुद्ध तत्वकी ओर लक्ष्यक्री भावना की अपने 
भावकर्मोका नाश किया है उसने अपने अन्दर चेतन्य शक्तिको पालि- 
श है तो वह चैतन्य शक्तिका स्वयं कर्ता है.इस कारणसे कर्ताभी यही 
आत्मा है यहां शुद्धोपयोगकी वात स्वयं स्वरूपकी बात दै शुद्ध स्वरूपको 
पाने वाला कर्ता स्वयं स्वरूप दे इसी प्रदारसे कत्तकेद्वारा जो भाव 
अपने आपका अपनेमें श्रतुभव होता दै वह भी स्वयं स्वरूप दे भाव 
कर्म भी यह आत्मास्वरूप है। शुद्ध आनंद शक्ति चित्तर्व॒भावरूप मन 
खभावकेलिये साधकतम यह ज्ञानभाव ही हैं ! ज्ञानके स्वरूपको देखा 
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प्रतीत होगा कि ज्ञानके निज स्व॒रूपसे हो परिणुमन हाता ६ 
ज्ञान पाता कौन है ज्ञान किसलिय पादा जाता है। जाननेक 

लिये। जाननेके सिवाय आर क्रोइ मतलब नही | ज्ञानक साथ सुख 
तो है अविनाभावीं ही है अर्थात उसमें सुखका स्वरूप आही जाता ईं, 
ज्ञानकों अभेद विवक्षास देखो समब नया कोई क्राम नहीं । एंसा 
आनना वना रहना यही सुख दें यह स्वयं निर्विकार स्वरूप दे इसलिये 
यह यीव अपने हस आत्माकों सुखसय ज्ञानका स्वयं कता हूँ अर यह 
स्वेयं: कमें हू इसी तरह न ज्ञान भाव किसोके द्वारा हैं। स्वयं अनंत 
' ज्ञानंके विपरिणमन स्वभावसे- सभाश्रियमाण कीन हैँ ? अर्थात वह 
किसके लिये हो रहा है? चह उसके लिय ही हैं। किसके वलस 
' यंह ज्ञान प्रगट होता है ? पर्योयके लच््चसे कहो-तो पर्याय विकार हे 
बिकारके लक्ष्यसे स्वभाव केसे प्रकट होगा ? यह निर्मल पर्याय त्रैका- 
लिक ज्ञायक भांवके लक्ष्यसे प्रगट होती और उसका सम्प्रदान भीं 
आंत्सा है। जहाँ स्वभाविक भी पर्याय है वहां भी वह स्व्रय॑के द्रव्यसे 
आश्रित हू, किसी अन्य द्वव्यके आश्रयमें कोई अन्य द्रव्य नहीं परिणु- 
' समता, इसलिये पर्यायक्रे लक्ष्यसे यह शुद्ध स्वभाव प्रकट नहों होता । 

यह शुद्ध स्वभाव प्रगट होता हैं भावस्वरूप आत्माके लक्ष्यसे | आत्मा 
' में चार चीजे हू द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव, द्रव्य ते। कहलादठा हू पिंड, क्षेत्र 
कहलात। है उसकी जगह, काल कहलाता है उसकी पर्याय, भाव व 
लाता ह उसके प्राएवत्‌संवभाव । तो आत्मामें जो हम द्वंत्यकी दप्टि 
में देखते हैं-चह यह है, आत्माकों क्षेत्रकी दस्टिसे देखे तो देह प्रमाण है । 
'जब कालकी दंष्टिसे देखते हैं तो संसार अवस्थामें रागमय है, क्राध 
मय दे, अज्ञानम॒य है, इस प्रकारसे देखते हैं; ओर शुद्ध अवस्था में 
अनन्त ज्ञानमय, दंशनमय है, अनन्त सुखमय दे शक्ति मय है । शुद्ध 
पर्यायमें शुद्ध देखा जाता हैं।' भावकी दृष्टि से भाव--आत्मा-चै 
तन्‍्य प्रतीत होता है, जब हम चेतन्य भावकी दष्टिसे देखते हैं तो 
'चूतन्‍्य पिंडरूप' नहीं।- इस दष्टिसें संख्या नही , चेतन्य पिंड रूप 
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नहीं। इस दष्टिसें संख्या ही नहीं। पिंड तो द्रव्य दृष्टिसे है । 
इसलिये चेतन्‍्य भावकी दृष्टिमें पिंड नहीं, जब पिंड नही वहां एक दो 
तीन चारकी गिनती ही नहीं है। वहां अनंतकी गिनती नहीं , वह 
चेतन्यभाव कया है ? एक भी नहीं है एक भीतो सापेक्ष है। वह 
चेलन्य चेंतन्य हूँ उस चेंतन्यभावकी इृष्टिसें संख्या उड़ गई है। चेत- 
न्यभावकी दृष्टिसें ऐसा नहों है कि यह इतनी वात है इतने आकाशको 
घेरे हुए हैँ इतना --शरीरप्रमाण हैं। चेतन्यकी इृष्टिमें आत्मा देह 
प्रमाण नहीं हैं। देखो -भंया ! जिस दृष्टिकी वात+) जा रहो हद उसके 
स्थरूपका देखकर अथात्‌ उस ही दृष्टिसे निर्भय होकर उसके ।वत कमें 
रहना चाहिये तब पत्ता पड़ेगा कि चेंतन्‍्यभावका स्वरूप केसा है ? वह 
सतेत्र रूप नहीं, मात्र चतनन्‍्यभावकों दृष्टिमें--अनंतज्ञान नहीं अनंत 
दर्शन ,नहीं.। .अशुद्ध तो अपने आप निपिद्ध हो जाता है। अनन्त 
सुख अनंतशक्ति भी नहीं शुद्ध तरंग भी नहीं उस एक भावमात्रकी. 
इष्टिसें । । 
अखं|डित चेतन्य, भावकी दृष्टिमें इस शुद्ध पयौय रूप हम नही, 

अशुद्ध भी नही, राग5-प भो नही शुद्ध अवस्थाभी नही, .फिर केसा 
है वह! चेतन्य भाव जों--न्‍्य क्षेत्र का व गुण भेदकी कल्पनासे 
परे हैं कसी सीमा हीं। उसका लक्ष्य होने पर पर्यायमें केसा 
परिणमन होता है जिस लक्ष्यके होनेपर उसंके उपयोगसें संख्या न रहे 
वहां लक्ष्यमें कुछ 5 त'ही न रहेगा ओर गुणके प्रतिरूपभी विकल्पमें 
नही रहते । ऐसी अवस्थामें यह पर्यायभी कुछ कालके वाद लक्ष्यके 
अनुरूप हो जाता है, जिन्हे - कहते हैं वह . परमात्मा एक हैं। वह पर- 
मात्सा एक -किस ही में है। . वह परमात्मा चेतन्यभावेकी दृष्टिमें एक 
है जिस दष्टिने पिडको छोड़ रकखा है, यह भाव दष्टिसे वनन हो 
रहा है, वस्तुमें तो, द्रव्य क्षेत्रकाल भाव चनुष्टका यह स्वभाव गुम्फित 
है। द्रव्य, क्षेत्रकाल, भाव, को गौण करकॉमात्र चेतन्‍्य भावकी दृष्टि 
देखते हैं तो एक ही एक है।' एक है यह विकल्प है, संख्याका मूल 
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है, उसे एक भी नही कह सकते केवल चेंतरयभाव है, उस चेतन्यभाव 


की अपेक्षा चेतन्यभाव दे। परल्तु ज्ञान तो भावका भी जानता द्रव्य 
क्ेत्रकालकी अपेज्ञा को भी जानता ६ में क्या क्या कमस कम सानना 
है? प्रमाणसे जानना तत्त्वकों । प्रमाणस जाननेके बाद निश्चय 
का अवलंबन करे, ऐसा दृढ अवलम्बन करे, कि निश्चय पक्षसे भी छूट 
जाय तो फिर, प्रमाण,निश्चय व्यवह्वार तीनांका ही व्यवहार नहीं रहता 
वह अवस्था शुद्ध स्वरूप रहता । 

यहां पर आवश्यक है, परम दृष्टि रखनेकी सर्व नवोंसि जानकर 
सबकी ठीक ठीक प्रमाण दृष्टि से सबके पूर्ण स्वरूप जाने, ऐसा ज्ञानी 
वनकर फिर व्यवहार का विरोध न करके, ।नश्वय का ऐसा अवलम्बन 
लिया जाय कि व्यवहारकी तो वात क्‍या निश्चय दृष्टि भी छुट जाय 
व्यवहार छोड़ने को चीज नहीं, निश्चय भी छोड़नेकी चीज नहीं | 
दोनों ही छूट जानेकी चीज हे ओर प्रमाण दृष्टि भी छूटनेकी चीज हे । 
प्रमाण नहीं छूटता, प्रमाणतो ज्ञानकी कहते है। संवेनय समूहकी दृष्टि 
छूट जाती हूँ । परम पद में पहंचनेपर ये आत्मा किसी भी विकल्प 
को नहीं करते हैं। चाहे आत्मा रामी है ऐसा कहें या रागी नहीं ऐसा 
कहें वह सब्र पक्षपात है, इस निरविकार आत्माके अनुभव में आनेपर न 
व्यवहार नय उदित होता है और न निश्चय नय दोनों हो पक्ष हैं। 
जहां न नय है न प्रमाण का विकल्प है ओर न निक्षेप हैं 'और की वात 
क्या, जिसके अनुभव में आनेपर, अनुभव होने की दशामें और कुछ 
नहीं रहता तव देखी जेसा व्यवहार साधन हूँ निश्चय की दृष्टि साध्य 
है इसी तरह निश्चय दृष्टि साथन है और अनुभव साध्य॑ है । व्यवहार 
की दृष्टि साधन है परन्तु व्यवहार की दृष्टि कभी' साध्य'नहीं है इसी 
तरह इस ओर भी देखें--निश्चयके विपयमें विचारं--निश्चय दृष्टि 
भी साधन है साध्य नहीं, अनुभवर्मं आने की वात उपादेय है , इस 
दृष्टि में केवल व्यवहार हो हेय नहीं रहा किन्तु, निश्चय दृष्टि भी 
हेय होगई | फिरभी व्यवहार छोड़नेकी चीज नहीं;न निश्वय छोड़नेकी 
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आर दोनों ही छोड़नेकी चीज | छोड़ने की नहीं, थे सब छूट जाने की 
चीज हूं। केंचल अनुभव मात्र यह आत्मा है जैसा कि कोई विद्यार्थी 
यदे और उसे बी० ए० पास करना हैँ तो लगता है ऐसा कि एफ० ए८ 
तो छोड़ने की चीज दू। दोड़ता नहीं, परन्तु गढ़ चुकने पर वेभी सभी 
गांण होने से चूट जाते, मात्र अनुभव ओर काम रहता हैं। अशुद्ध 
उपयोग हय हैं आर शुद्धोपयंग हेय हैं। निश्चय से स्वभाव उपादेश 
हूँ ऐसा जब कह। जाता हूँ वह व्यवहार में ही लिप्त रहने वाले के ही 
लिये कहा जाता हँ। व्यवहार छूटने के दाद निश्चय दृष्टि के हंढ 
खअवलम्धंन के ही द्वारा निश्चय का पक्त भी छूट जाता है तब केवल 
अनुभव रहता हैँ, इस इृष्टि चालकों जेसे व्यवहार दृष्टि तेसे निश्चय 
हरप्टि, यह भी रूसार हैं यह इस्टि भी जेसे छूट जाय वह अनुभवकी 
दशा हँ। देखा ओम बनता है इस तरह हें? इसमें जो ३ ऐसी गुड़ेरी 
हैँ, यह व्यचहार का प्रतीक है व्यवहार नय से उलमन होती, ये नाना 
रूप है, व्यवद्वारके विपय बहुत है, यह भी ३ जैसा है ३ का अर्थ बहुत 
हूं तो बह ३ का शब्द व्यवहांर नये की सूचित करता है और उसके 
आगे में डण्डीको छाड़ कर शून्य हैं यह निश्चयनय का प्रतीक है, 
जिसमें न आदिका पता न मध्यका पंता न अन्त का पता, इसमें ओर 
. नहीं छोर नहीं, शुन्य है। अब व्यवहार व निशचयनय को जोड़नेवाला 
यीचका डंडा दे यह प्रमाण का प्रतोक हैं । प्रमाण दोनों नयोंको 
सापेक्ष बतांना है । यह डण्डा दोनों को छुए हुए है । परन्तु वह ऊपर 
बाली श्रध चन्द्रको कला वह खाली अनुभवकी कला अब भी यह कह 
रही दे, तुम चादें जिंतना ही मिले रहें! हम तुमंसे बिना छुए ही है। 
व्यव हार निश्चय नय व प्रमाण तुम तीनों से हम ऊपर हैं, यह अनुभव 
फला है, और अनुभवकला केसी है कि मेर॑ इस कलाके वीच ही वह 
शुन्य होगा, यह शून्य पणण सुझी निर्दोप परमात्माका प्रतीक है। यह 
शुद्ध श्रात्मा ही .शुद्ध देव हू जिसमें कोड भी राग हंप आदि दोप नहीं 
हैं बहशुद्ध दगया। वह हांधघ, काम आदि सब दोपोंस रदित हूँ इस 
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लिये शून्य दहैेंगया। ऐसी अनुभव कलाके अन्दर आस्मा प्राप्त होगा | 
शुद्ध पर किया जानेचाला उपयोग रुप प्रयत्न भा हय दे। तब देखा 
अशुर्भ।पयोग, शुभोपयोग हेव, शुद्धोपयोग देव, किन्तु शुद्धीपयोग का 
फल उपादेय है। अहेा उपादेय नहीं उपादान दे उपादेय कुछ भी नहीं 
है। उपादान क्या है, उपादान, अर्थात्‌ म्रह ग॒ वह शुद्ध ही दर तव हेय 
कुछ नहीं है, उपादेय कुछ नहीं हू, ज्ञानका जेसा स्वरूप द उसका लक्ष्य 
रखो जो कोई हेय है बह छूट जायगा ओर जो उपादेय हूं वह मिल 
जायगा। कहीं कोई हेय रहता; न उपादेय रहता, किन्तु शुद्ध दशा 
यह उपादान रहता हैं। उपादेयके माने अ्हणणके योग्य वह व्यवहार प्रहण 
के योग्य नहीं रहता, ऐसा सुज़कर जेसा निश्चयावलंवी व्यवहारको 
छोड़ देते हैँ उसी तरह व्यवहारावलंबी निश्चयनय से छूट जाते हैं 

| कया छूट जाता है * इसका निर्ंय ठीक करो, जो निश्चय नही 
जानते हैं वह व्यवहारकों ही उपादेय कहते हैं। उन्हें व्यवहार हेय 
कहकर निश्चय नय के विपय पर प्रेरणा की हे, निश्चितलय में पहुंचने 
पर निश्चयनय भी छूट जाता है। इस लिये मैया एक वार इस निज 
तत्त्वको देखो, देख लेने पर भ्रम नहीं "रहता उसका मार्ग ठीक अआा 
जाता है। क्या कारण है? अपने आप आजाता है। हां रागके 
प्रयोगमें दृष्टि उसके निविकार विकल्प रहित देवकी रहती है, समयसार 
में लिखा है जीवके कम चद्ध हें ऐसा माने वह भी पक्तपातमें पड़ता दे 
आर कर्म नहीं बंधे ऐसा माने वहभी पतक्तपातमें यदता है। दोनों ही 
अनुभव दशाको नहीं आपाते। यदि ऐसा विचारा है कि जीवके राग 
' है तो भी पक्तपात रहा ओर राग नहीं तोभी पक्त है, निश्चय का पक्त 


छोड़ा तो व्यवह्वर पर पक्ष किह्, व्यवहार पक्त छोड़ा तो निश्चयपक्त 
किया दोनों पक्षुपातोंसे रहित अवस्था अनुभव ही दै। प्रमाणित ज्ञान 
होनेके बादभी कोई दृष्टि बनी रहे कोई हानि नहीं परन्तु जब अनुभव 
करो, तब सब अकार की दृष्टिसे अतीत होकर शुद्धता अनुभव हो 
जाती है यह शुद्ध स्वरूपकी स्वतन्त्रता है वह शुद्ध स्वरूप उससे पैदा 


यम मम 
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उसने किया, या किया क्या ? उसके द्वारा हुआ उसमें हुआ उसका ही 
एक अवस्थास होकर दूसरी अवस्थासें आनेकी हुआ, ऐसा स्वरूप अब- 
स्‍्था को स्वतंत्रतासे हो गया इस प्रक्ारकी निश्चयनयक्री दृष्टिका अवल- 
न्वन द्वाता हू फिर निश्चयनयकरी दृष्टि ही हटक- जब अनुभव दशामें 
गये आर उसमे सस्थर रह तो उसके शुद्ध स्वभावक्री अवस्था स्वयमंव 
हे गइ। भसेंया अब जरा अपनी ओर तो देखों सब अवस्थाओंमें 
दा क्या दोता। बच्चा पंंदा हुआ अब उसको करनेकी चीज क्‍या 
हे वडा हुआ तब मंदिर चलो, दर्शन करो, पूजा करों ओर वड़ा हुआ 
जान हुआ शज्षान द्वाने पर द्ाष्टि पर पदाथ की अ।र रखी और सम- 
मरा दित स्वरूप यह द्वी हैं। उस पदार्थके स्वरूपनें इतना अनुरागा 
हुआ कि व्यवहारस गिरकर भी उसका व्यवहार भना रहा कि जेसा 
करता था कर भी रहा परन्तु हृष्टिमें तत्व न पाया । जैसे थे व्यवहार 
को करते थे, उसमें उत्तम संशोधन नहीं हुआ कुछ ज्ञान होने पर निगश्वय 
तत्त्यम स्थिरता होने लगी वहां भी व्यवहार चल रहा हूँ परन्तु व्यवहार 
हमारा कारण दी हे यह भी अंतरंगर्मं कल्पना/भ्रद्धा नही रही! तत्त्व 
के स्वाद होने पर उसके चित्तमें विषयवासना नहीं रहती युदृत्थ अब- 
सथामें | ऊपर तो सवाल ही क्‍या ? इसलिये यह सब मंझट छोड देना 
मेने अपने स्वरूपकों समझा अब घरके रहनेस कया प्रयोजन ! परि- 
वारसे क्‍या प्रयोजन ? कुछ भी मेरा आत्मलाभ इसमें नही हू, इस 
भटसे आत्मामें स्थिर नदी दी रह पाता इस ग्रहस्थकी आगसे वह वचता 
हैँ उसको त्यागकर साधु दो जाते हूँ वहां भी सूक्ष्म व्यवहार निमित्त 
आइदिके चल्नतें हैं। वह सब सूक्ष्म व्यवहार रह गया वहां भी ज्ञानी 
की दृष्टि नहीं दे मात्र ज्ञायकभाव पर दृष्टि हे इसलिये शुरुसे अन्त 
तक ज्ञानी होने वाला यदी करता दे | 
जब एक निश्वयनयक्री इप्टिका स्वावलम्बन लेठा दे तो वहा 
सुन्लातकिया हुआ वह चैतन्य स्वभाव सम्यग्दशेनका विषय दे, निश्चय- 
नयका विपय सम्यब्दर्शन नहीं वह खंडित परन आत्मा है, तव देखों 


(.३६ )2 प्रवंचनसार प्रवतचनगाधा २६ 


भव्य सम्पक्त्वानुभवमें निश्चयनयक्री भी दृष्टि छोड़ देता डै--जेंसे 
व्यवहार नहीं छूटता व्यवहारनयकी दृष्टि छूटती दह इसी तरह, निम्धय- 
नयकी दृष्टि छूट जाती है। इस तरह व्यवहार इु्टिमी छूटी निश्चय 
दृष्टि भीछूटी तव परमपदका अनुभव हुआ | 

यह प्रकरण स्वयं सिद्धिका चल रहा हूँ ! वस्तु आत्मरव॒भाव- 
वाले स्वयं ही हैं. उनमें जिनमें विकाश हुआ हूँ ? वह तत्त्व रचयं 
हुआ है उसको करनेवालाभी त्वयं, जो हुआ वह भी स्वयं, जिसके द्वारा 
हुआ वह भी स्वयं ओर जिसके लिये वह भी स्वया जिसमें हुआ 
वह भी स्वयं । वस्तुकी स्वतंत्रताका कहां तक दर्शन किया ? यह 
शुद्ध आत्माकी बात है लो लीकिक दृष्टान्तकों भी देखो तो स्वयं ही 
स्वयंका मूल है, दर्पण दे--दर्पण अपने स्वयंके प्रतिविस्वके लिये किसी 
वस्तुकी अतीक्षा नही करता जो सामने चीज आजाय. वह चीज अपने 
चतुष्टयसे आई दर्षण तो अपने ही चतुपष्टयसे अमुक रूपसें परिणमित 
हो गया इंस वस्तुके ,अतिविस्वरूपमें परिणमन किया यह दर्पण अपने 
से ही परिणमता है। कल्पना करो, यद्दि वह सामने चीज न हो तो 
दर्पण को यह धवडाहट नहीं कि अब केसे परिणमन हो। वस्तु है 
द्रव्य है उसका परिणमन करना रवभाव है , पपिणमता ही रहता है | 
अमुक .सामने उपस्थित है तोअमुक रूप परिणमजाय ओर अमुक रूप 
है तो ओर रूप परिणम जाय कुड न हो तो अपने आपके ही स्वच्छ 
रूप परिणममा रहेगा दर्पश॒का परिणमन कितना स्वतंत्र है दर्षणके स्व- 
रूपमें लेकर देखो, दर्पपणकी पर्याय अत्यन्त स्वतंत्र है इसी तरहसे अशुद्ध 
अवस्थासें भी यह आत्मा परिणमनमें अत्यन्त स्वतंत्र हे अनन्तकालसे 
भाव कम से मलीमस यह आत्मा अपने परिशामके त्रत के लिये चंल 
रहा हैं; परिणमन, -इसका कभी समाप्त नही होगा। आये हुए कमे 
कहीं अपने स्वरूप से आत्माकों लपेटकर रागी नही बनाते कर्मडदया- 
वस्थाको प्राप्त होता है इसवी उपस्थितिमात्रसे यह आत्मा अपनी विभाघष 
परिणतिसे परिशणम कर. खुद रागी वनता है यदि लोभमय अशुद्ध 


री 
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परिणमन है वह | इसी तरह क्रोधादि परिणमनोंमें भी ऐसी ही स्वतंद्रता 
समझना चाहिये । यह सब परिणमन होता है अपने स्वरूपसे | 
एक व्जनंदार वस्तु ४ आदमी उठाते हैं उन चारों आंदमियोंमें जो 
शंक्तिका.परिएमन होता है उन चारोंका उनका उनमें ही होता हे, हर 
एकका कोर्य हरएकंमें २ हरएकके सम्बन्धमें भी उसीसें होता दे किसी की 
कार्य किसी वस्तुमें नहीं होता और न किसी वस्तुके द्वारा होता है । 
यह बात अशुद्ध अवस्थामें भी मौजूद है, तव जो शुद्ध अवस्थामें होने 
वाले केवेली हैं थे अपने स्वभावसे ही स्वभाव वाले दे व ज्ञान 
भी। क्या थे सिद्ध लोकमें पहुंचे इसलिये शुद्ध हो गये, उनका स्व- 
रूप क्‍या देव देवता पूजनें आगये इसलिये शुद्ध हो गया ? था नये 
कोई शुरु आदिके कारण इनका स्वरूप शुद्ध हो! गया अपने आप शुद्ध 
हो गया। यह चैतन्य भगवान जिसमें परिणमन भो है रहा जिसमें 
अंतरंगभाव पर्यायमें आरहा , इस तरंगका आधार भूत जो प्रुव 
तत्व है वह चैतन्य स्वरूप आत्मा है, इसका ही लक्ष्य किया जाय 
वही हमारा सब कुछ रह ज!य तो इस आत्माकों स्वयंभु और स्वतंत्र 
वननेमें फिर विलम्ब नही होगा गीतामें एक साम्यका प्रकरण द्वी उसमें 
अपनी . पर्याय बुद्धि हटनेकेलिये प्रथम ही प्रथम यशकी चाह पैदा 
न हो इसलिये वर्णन है कहा कि देखी भाई: तू यह चाहता है कि मेरी 
कीर्ति दुनियामें बहुत फैल जाय परन्ठु तुम्हेंयादं हे यह ढुनिया कितनी 
बढ़ी है १४३ घन राजू दे तेरी बातके फैलाव कितनी दूरसें हो पाते हे 
त्‌॑ अंदाज करे ३५३ घनराजुके सामने मानी हुई १००९०मीलकी यह 
ढुनियां . कितनी वडी चीज है, न कुछके बरावर चीजें हे इतने में ही 
माह रखकर तू अपना विगाड क्‍यों करता है ? तू यश चाहता है कि 
भेरा यश रहे पर वस सदेवका काल कितना बड़ा है, अनन्तकाल बड़ा 
है जिसका कभी अन्त नही आ सकता यदि तेरा यह अनंतकाल रह 
सकतों है तो कर, परन्तु केवल कल्पना किया हुआ यश किसी का ४० 
व बे १०० वर्ष भी कभी रह जाय को ६ गुनगाय फिरतों नष्ट हो 
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जाता है, सदेव रहनेवाली चीज तो नहीं, तो फिर थोड़े समय 
की ऐसी न टिक सकनेवाली चीजसे मोह. करके अपने ज्ञान दशनकों 
क्यों विगाडते । लोग यह चाहते हैं कि सारे जीव मेरा यश गायें 
ये सारे जीव कितने हैँ अनन्तानन्त हैँ १०० ने यश गादिया एक लाख 
ने गादिया तो उस समस्त अनन्त जीवॉके मुकाबिले यह संख्या कितनी 
है थोडेस लोकमें वह मोह रखकर ज्ञान दर्शान रवरूपका ध्यान क्‍यों 
करता है ओर फिर जो यश यह हूँ वह स्वयं अनित्य हैं, ओर जिस 
घटनाको पाकर यह होता हैं वह घटना भी अगित्य हैं और यशको 
चाह भी अनित्य है तव यश, की चाह क्‍या हुआ ? अनित्य अनित्य 
में अनित्यको, नित्य बनाना चाहता, यह पता नहीं उसका कितना सम- 
य शेप है, जिन लोगोमें यह चाह हूँ वे भी अनित्य जो चाह करता बह 
अलनित्य है जो चाह है वह भी अनित्य है इस-चाहकी तरफ वह घटना 
अनित्य हे अब देखो अनित्यमें अतित्य, अनित्यको नित्य बनानेका 
प्रयास करना चाहता है जो कि असम्भव है । इस तरहसे घिरक्त होकर 
वस्तुके स्वरूपकों अपनो श्रद्धामें उतारकर व्यवहारमें क्‍या पड़ रहा 
उसका ज्ञाता रह। है भाई अपनी श्रद्धामें अनन्त वस्तु स्वरूपकों ठीक 
सममकर निमित्तको गौण करके खुदको तो देख |- अपने पथका अपने 
आपमें निशंय करना विवेक हे, पर पदाथका लक्ष्यदी हमारी परतंत्रता 
हे, जो स्वयंभु हुए उन्होंने क्या किया--अपनी उपादान शक्तियोंके प्रवल 
होनेसे, अपने ही निज ज्ञानभावक्ा आहावन किया, अपने आपकमें ही 
लीन होनेका प्रयत्न किया वाह्म ज्ये कुछभी हैं, माता पिता पुत्र सम्पदा 
मकान आदि जिनके सम्पकमें ग्रहस्थ जिनसे मोह करके, धेर्यके ख्याल 
केलिये अवकाश नहीं पाता, ऐमे वाह्म पदार्थका लक्ष्य न रखकर केवल 
निजी ज्ञानभावका लक्ष्य रखें । 
चेतन्य भावका लक्ष्य रखें जिसमें यह भी पता नहीं पड़े कि 
क्या किस जगह है ? किस रूप में है? कहाँ है ? केवल चैतन्यभाव 
के अनुभव सें उस शुद्ध उपयोगकी भावनाके प्रसाद से घातिया कर्मके 


प्रचचनसारप्रवचनगाथा १६ ( ३६ ) 


नहीं होने से यह स्वंयंभु पद पां लिया जाता है। कल यंह बातचीत 
च॑ल रही थी कि यह शुद्ध अनन्तशक्तिमान का ज्ञान किसके लिये हैं! 
खुदकेलिये, यदि कोई ज्ञानी वनता है तो फल क्या है ? जानना, जानने 
का फल जानना है जो जानने का फल ओर कुछ चाहना है +-यही 
संसार है, जानने का फल जानना ही है यह तो मोक्षमाग है।' जो 
जानने का फज्न, जानने के .अतिरिक्त अन्य कुछ चाहता है, वस इसके 
मायने  मोहका मार्ग है, इसलिये शुद्ध आत्माका जो ज्ञान है उस का 
फल जानना ही है, सम्प्रदान-परयोजन ज्ञान ही हैं. आप ही अपादन 
कारक हैं, जब यह जीव शुद्ध अनन्त शक्तिमान ज्ञानके परिणुमनमें था 
उस समयमें उसकी कया दशा हुई कि पहिले जो विकल्प ज्ञान था, 
पहिले जो अन्धेर ज्ञान था उस अन्धेर ज्ञान स्वभाव का तो विनाश 
हुआ और सहजज्ञान स्वभाव रूप से वह रहा, इस लिये अपादान' वन 
गया वृत्तसे पत्ता गिरता है, यह अपादान कारक का जउ्दहरण है । 

अपादान उसे कहते हैँ जो किसीका विनाश था विय्ोग हुआ और कोई 
चीज ध्रू व रद्दी तो भू वरहने वाली चीज अपादान कहलाती है पत्त का 

नाश हुआ इच्ष ध्रुव रहा उसी जगह खड़ा रह, इसलिये अपादान 
कीन कहलाया ? बृक्ष कहलाया, बक्षस पत्ता गिरता हैं; वृक्तसे यह 
आपादान कारक है तव पंचमी विभक्ति हे, इसी तरहसे जव ज्ञान शुद्ध 

होनेकी हुआ तो सहज ज्ञानस्वभाव से प्रकट हुआ । चींज हुई क्‍या। 
सिद्ध अवस्थामें उस आत्माके सहज ज्ञान स्वभावमें से पहिले जो विक- 
ल्प ज्ञान स्वभावकी तरंग निकल रही थी वह अंधेर ज्ञान स्वभावकी 

तरंग भाग गई त्रिनप्ट हो गई, विलीन हो गई। तव सहजज्ञान ध्रुवका 

धर व रह गया इसलिये शुद्ध आत्मस्वभाव होने से आत्मा ही उपादान 

है। इसी तरह अधिकएण कारकको कद्दते हैं। जब शुद्ध अंनत सूक्ष्म 

ज्ञान अपना सहज स्वरूपका, परिणमन कर रहा हैँ उस समयमें उस 
ज्ञानका आधारभूत क्या हैं ? आपने उत्तर पा लिया होगा, उस ज्ञॉनका 
आधारमूत-- वही ज्ञान है इसलिये शुद्धज्ञानका ' अधिकरण (आधार) 
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अन्यत्र कहीं नही, आत्मा है। साराश यह है कि आत्माने आत्माको 
आत्माकेलिये आत्माके द्वारा, आत्मासे आत्मामें पालिया व्यव- 
हारमें त। मिन्नट कारकका प्रयोग होता ह जेस एक झुम्हारने दंड चक्र 
आहदिके छारा मिट्टीके लेंदेसे मनुप्यके उपयोगक लिये अपनी छुंटीमें 
घड़ाकी बनाया। कुम्हारने यह तो कर्ता हुआ। घड़ाकी यह कर्म 
हुआ । दंड चक्रके द्वारा वनाया वह करण हुआ | लोगेंके उपयो- 
यकेलिय यह स म्पमरदान हुआ; आर मिट्टीक लाधंसे बनाया यह अपा- 
दान भी भिन्न हुआ, ओर अपनी कुटीमें बनाया तो उसके कामके जेसे 
कारक जुदा २ हैं वेसे अपने धर्म कमंकी अबस्थामें कारक जुदा २ नहीं 
होते। यह आत्माही धर्मसय आत्माकों धममय रहनेकेलिये धर्मस्व- 
भावसे ही, बमंमय आत्मामें दही पालेता हूँ। यहां अभिन्नपटकारक 
कहनेका प्रयोजन यह है कि अपने धर्मभावकों पंद्रा करनेक्रेलिये पर 
पदार्थकी मत द्व ढा बद्द अपने आपदी आपमें मिल जायेगा इसका प्रयों- 
जन यही हूँ। जिनके अपने धमेका अपने आपमें अद्धान नहीं, उनके केवल 
वाह्य बुद्धि ही रहती है चलो तीथम धर्म हू ढेगे; मंदिरम घमम लेंगे गुरु 
से धमका सा मिलेगा, पुत्तकसे धर्मका ज्ञान मिलेगा, वाह्यम पदाथमे 
भीतरके उवयोगर्म न रहकर उपयोग रखता है, मोही क्‍या करते हैँ 
वाह्य ही का लक्ष्य रखते हैं, भीतर रीता रह जाता है सो धघर्मत्चभाव 
पद नहीं होता, परन्तु धमके इस रहस्थको जानने वाले उसी तीथंमें 
अपने स्वरूपसें वेठकर अपने स्व॒रूपमें अपने धर्मका विकाश कर लेते हैं 
ओर देव मृर्तीके समक्ष वेठकर अपने आपमें इस निज धर्मको पैदा कर 
लेते हैं मंदिर्में वेठकर गुरुके समच्ष बैठकर अपने धर्मकी परिणतिसे 
अपनेमें ध्मय आत्माकों पालेते हैँ । दर्पणमें जो पदार्थका मतिविः 
मव हुआ वह दपणमें अपने आपसे हुआ या बाह्य पदार्थकी कोई परि- 
ख॒ती मिला जुलाकर हुआ दर्पणका रूप दर्पणके रूपका प्रतिविम्ब है । 
यह स्वयंकी चीज चल रहो है। 


जैसे कल कहा था कि शुद्धोपयोग हेय, -शुद्धस्वरूप उप्ादेयभी-किन्तु 
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शुद्धल्दह्म चगदियभी नहीं, शुद्धच्चरूप वपादन रह जाता है वहतो उपचार 
व्यवहार अशुद्ध निभ्रय, शुद्ध निश्चय प्रमाण, ओर, इन सबसे अतीत 
परम पद हूं। इतनी भूमिकाओंकी आश्रय करके वच्तुकों स्वरुपक्ा 
निर्णय करना । जिस जगह जाकर जिसका निणुय करें उसी जगह गह 
का निर्णय कर उस जगहकी उसको वात देखों--त्वयंभ आत्माके 
स्थरूडका चणन चल रहा है इस आत्माकी स्वतंत्रताकों देखो इस स्वत- 
त्रताकी लेकर खूब व्रिचारकरों--आत्मामें जो कारण निकाला, जिसने 
अनंतानत परयायोका जूपन्न करके भी अपनो श्र वता नहीं छोड़ी ग, डउसही 
न्वभावसे स्वतंत्रतवा; अन्यकी परिणति न लकर पर्याय उत्तन्न हांती हे 
भगवान सर्चज्ष देवके यह केंवलज्लञान स्वभावकों कारणतया प्रदण करके 
स्वयं ऐसा ज्ञान हो गया। हमारा भी खुद उस ज्ञानसे ही परिणाम 
गया हें, इस जगतलस भा उस विभाव अवस्थाक स्वयं खरूपका 
देखऋर निशय करें तो उस अवमन्धाका परिशमनभी उस वस्तु ही हुआ 

. परवस्तुसे हुआ नहीं, समीवशरणमें भी चेंठा हुआ भज्य जीवम सस्य- 
नशन हुआ बह भगवानका नहीं , भगवान सन्यर्दर्शनकों निकालकर 
भव्यजीव सें कर देते हे ऐसी वात हैं । देखो वस्तु के स्वरूप को स्वते- 
त्रताका विचार हू होता क्या है, वह भव्य जीव अपनाही प्रवत्न करता 
हैँ। वहाँ दिव्य ध्वनि सनता व उसका विचारकरता हं। उस ध्वान 
को सुनकर था गणवरकं उपदशका सुनक्तर अपन आप उन वातोंकी 
कोशिस करता हैं, मगवान--का उपदेश था जब तक तुम हमारा भी 
लच््य रखोगे, ससन्‍्यकदर्शनक्ा अनुभवन पा सकोगे । बतलाया कि जब 
तक तुम सृक््मम्ी विकल्प रखोंगे तव तक सन्यक्त्वकी अलुभूति न 
होगी। सर्व कुछ निर्णयके बाद और इसके नियत वाद वह समस्त 
लच्यसे दर हो जाता हैँ उसके तव सम्यक्त्वकी अलुभूद होती है। 
इसमें समोवशरुण था भगवानकी पर्याय व गणबरदेवकी पर्याय आदि 
ई आज्रय नहीं उसके उस परिणामका आश्रय भगवानभी नहीं उसके. 
इस परिणामका आश्रय गणघर देवभी नहीं, उसका ओर कोई भी 
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आश्रय नही होता है। इससे आपको मालूस हुआ होगा कि प्रत्येक 
द्रव्यकी कितनी स्वतंत्रता हे परन्तु इस स्वरूपकी न जानकर जगतमें 
मोही जीव यह कल्पना करता हैं कि नेंने इसका बनाया मेंने इसको 
पाला. मेने इसकों बड़ा किया ओर यही कारण हूँ कि यह मनुष्य इस 
कुमतिमें रहकर जीवनकी अंतिम सांस तक भी दुख ही दुःख पाता है । 
हम भगवानकी पृजा तो करते हैं भगवानकी भक्ति करते हैं पर भग- 
वानकी एक वात मानने केलिये कदम नही उठाते भगवानकी असली 
भक्ति उनकी आज्ञा. मानने में हें। उनकी यह आज्ञा है कि जेसा 
वस्तुका स्व रूप है वैसी ही श्रद्धा करो कोई पदार्थ किसी पदार्थ के 
आश्रित नहीं है, आत्मासें राग भाव होता हैं पर आत्माका वह राग 
भाव कसंके परिणामर्म नहीं होता है कमेके परिशाममें कर्मका परिशमन 
ही हे हां अशुद्ध उपादानके समक्ष कर्मका उदय निमित्त मात्र है जिससे 
तब वह रागभाव तुरन्तही अशुद्धोपाद।नके आश्रयमें विक्राश पाता है | 
परन्तु यह जगतकी खासियत है कि बस्तुके अशुद्धपर्यायक्रा विकाश होता 
है उस कालमें वाह्ममें कोई अन्य वस्तु उपस्थित होती है जिसका निमित्त 
पाकर उस उपादानमें रागादिकी परिणति आत्माकी सर्वपरिणति आत्मा 
के क्षेत्र काल भावसे हीहोती है। यह वस्तु स्वरूपका वर्णन है | फिर 
एक दृष्टान्त लो द्पणमें यदि नीली चीजका प्रतिविम्ब हुआ तो यह 
व॒तलाओ कि दर्षणके अतिरिक्त किसी अन्यकी परिणतिसे है ? - दर्पण 
के जो रूप रस गन्धस्र्श हैं उनमें में से रूप गुणशका परिणाम वह 
नील है दर्पणका परिणाम यह नील है वाह्म वस्तुकी निमित्तमात्र पाकर 
अर्थात्‌ वाह्य वस्तुसे कुछ न सांगकर यह दर्पण अपने ही आप परिणम 
गया अर्थात्‌ वाह्यवस्तुका निमित्त पाकर वाह्मयसे कोई चीज न मांगकर 
यह दर्पण अपने गुणसे अपने आपमें उस रूप परिणम गया आप कहो- 
गे इस जगहसे यहां निर्मित हटाकर रख दिया तो अब कैसे परिणशमंन 
करेगा .! भाई! परिणमनके लिये कोई प्रतीक्षा नहीं करता, जब 
जूसा. योग हो . वैसा परिणम जाता है ।, वह वैसा अपने स्व॒रूप 
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से अपने आपडी इस प्रकारस निमित्तमात्रकों पाकर उस अवस्थामें 
अपने आप अपने में पटकारकोंकी लेकर परिणमन होता है, वाह्मवस्तु 
फा कोई अंश फिसी अन्य पदार्थमें नदी जाता यह वस्तुकी स्वतंत्रता है । 
इस तरहस यह शुद्ध आत्मस्वभावका प्रकरण चल रहा है शुद्ध अनंत 
शक्तिमय झानके परिणामके स्वभावक्ा आधार स्वयंद्री ज्ञानमय आत्मा 
इसलिये यही आधार हुआ “-स्वयंही परकारक रुपसे उत्पन्न होता 
आरा उत्पत्तिकी अप्चास द्रब्यक्म भावकस् इस प्रकारस दो प्रकारके 
| दतिया कर्म है उनका दूर करके खवयडा आविमू त हानेत्ते बद भाव 
धनु कहलाता है. इस आत्मस्थभावकों टंक्रोत्क्रीणेकों उपमा दो 
हूँ एक चहुत बडा पत्थर दे पत्थरमें एक त्रालिस्तकी प्रतिमा निकलता है 
तब वह कारीगरकी कहता हैँ। कारीगरने देखा जेसा कि यह चित्रमें 
# या अमुक मृति दे इसी तरहको मूर्ति बनाता है उसने उस मृ्तिकी 
देखा जो पढह़िलेसे वनी हुई थी उसमें मृर्तिको देखकर उस कारीगरंके 
हेदव्े उस मूर्तिका पूरा रूप आ गया, अब उस मूतिको छोड दिया 
बद आकार दृदयमें ज्ञानमें आगया उसे यह, भ्रद्धा हुई कि मुझे यह 
बनाना है तो उसको उस दो हाथके लम्बे चोड़े पत्थरके बीचमें वह 
प्रतिमां दिख रही है जसा कि उसे बनाना हैं। उस पत्थरके बीचमें 
बह प्रतिमा देख रहा ६ यदि न देखे तो बह भ्रतिमाकी बना नहीं सक- 
ता सारा पत्यरही बिगाड़ देगा । टांकी को यहां वहां अट्ट सद्द क्‍यों नहीं 
लगाता , धहाँका ही पत्थर क्यों निकाल रहा हैं? उसके बीचमें मूर्ति 
दिख रही दे इसके आवरक पत्थरही चह टांकीसे उकेरता दे क्‍या करता 

६? म॒र्ति बनाता हैं? नहीं बनाता है पत्थर निकालता है, कास 

को देंसों क्‍या कर रहा एँ ? कारोगरके कामकों देखो। कारीगर 

मृर्ति बना रहा दे, नहीं बना रहा हैँ क्याकर रद्द दे, पत्थर निकाल रहा 

बहुत पत्थर निकाल दिये , मृति निकल आई। मूति बनाई नहीं उस 
रूपमें देखकर और पत्थरके जो आवारक थे टांकीसे दूरकर दिये 4 

इस आकारसमें मूर्ति वन गई, अब उस पर जो आवरण है उस सूर्तंम 
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आवरणको निकाले जा रहा है। क्या कर रहा है ? मृति बना रहा 
है! नहीं बना रहा है। वह मूर्ति बनी है तवह्ी से जबसे उह कारी- 
गरने पत्थरको देखा कि इसमें यह बनाना हैं जब इसका पत्थर बढ़ा था 
तब भी मूति थी, जब सूक्ष्म पत्थर निकला तब भी मूर्ति है मूर्ति कहां 
चनाई। मूतिके आवरणको निकाला वह मूर्ति स्वयं प्रकट ही गई। 
परंतु एक वात देखी वह कारोगर पत्थरको निकालता था पर उसका 
लद्दय रहता था मूर्ति पर। कैसी क्रिया की है , इसी तरह जिसमें यह 
काये परमात्मा होवेगा उस स्वभावके प्रकट करनेकों इस कारीगरको 
सम्यग्दृदृष्टि . कारीगरकी उस शब्द परमात्मा गुरूकी आज्ञा हुई तुम 
बनाओ। मुझ कारीगरको विश्वास हो गया कि हमको यह बनाना है 
ऐसी बात प्रमाण करके अशुद्ध पर्यायमें भी सम्यग्टष्टि कारीगर उस 
शुद्ध ज्ञाकभावको जिसे कि बनाना है देखता रहता है कि यह बनाना 
है अब करता क्या है यह देखों | इस इृष्टान्तमें यहां इतना फक है कि 
कारीगरकी कार्य करनेकेलिये टांकी और हथोडेकी आवश्यकता हुई 
परंतु सम्यग्द्रष्टिको काम करनेकेलिये किसी याह्य वस्तुकी आवश्यकता 
नही होती हे इस ज्ञायक पदा्थका लक्ष्यही टांकी है यह लक्ष्यही चोट 
है. तव ही सुदृष्टि द्वारा ज्ञायक भाव दृष्टिसे की गईं ज्ञायकभावके हथो- 
डेके ज्ञायकभावकी चोट मिलती है। हमार। काम लक्ष्यका है। -रांग 
दूं श क्रोध मान साया लोभ आदि तो पत्थर थे वह हटते जाते हैं तब 
कभी: वहठ्ीक पाता है, कुछ टांकीका जोर और हुआ । जब वारहवें 
गुए. स्थानसें पहुंचा तव ओर विशिष्ट हुआ जब तेरहथवे गुण स्थानमें 
पहुंचा और अच्छा, हुआ 

. . . और १३--१४ वें के ऊपर शुद्ध अवस्थामें जैसे मूर्ति बनानेके 
बाद पालिस होनेकी कर्मी रह-जाय. तो पालिस से अत्यन्त स्वचुंछ होता 
हे इसी तरहउस अयोगके पालिस दोनेंके बाद वह परमात्मा शुद्ध स्वरूँपमें 
हो गया इस प्रकारसे यह सम्यम्दृष्टि. उन घातियां कर्मोको दूर करके 
स्वयं. स्वभावसे ,शुद्ध. प्रकेट होता है इसलिये स्वयंभु - कह लाता- है । 
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निश्चयनयक्री ओर देखो तो आत्माका वह शुद्धभाव उसके साथ 
अन्य सद्भाव वा अभावरुप किसी भी सम्बन्ध होने से नहीं होता, 
आत्मा जो कुछ ऋरता है अपने आप अपने द्वारा कर्ता है, बहुत करे, 
अच्छा कर, छुछ अन्य न करे, जो फरता है आत्मा अपने आप अपने 
द्वारा, अपने लिये अपने में अपने से करता हूँ तब फिर शुद्ध आत्माकी 
बात अत्यन्त स्व॒तन्त्र है उसमें उस निमित्त मात्रकी ऐसी आवश्यकता 
नहीं पढ़ी इसलिये कहते हैं कि ज्ञायक भाव रूप शुद्ध आत्माके स्वभाव 
की प्राधिकेलिये अन्य अन्य सामग्रियोंक्री खोजनेकी व्यम्रता करके क्‍यों 
परनन्त्र होरदे हो अपने आपमें अपने आपको देखो ओर स्वयंमु हो 
जावों मोह्दी कहते हैं कि धर्मा बडा कठिन हैं। धर्म अपने में: है केसे 
कठिन है ? हम स्वयं स्वभावसे धर्म हैं। धर्म पाये घिना सुखी नहीं 
हो सकते। यहां जो व्यवद्यार की दृष्टि से देखो तो सब कुछे दे परन्तु 
भाई अपना लदच्चय भी बनाओ कि हमकों तो उस मंजिंलम चलना है, 
ऐसी अवस्थाकी दृष्टि बनाना है । जगत को श्रजायव घर की तरह 
देखी जैसा उसके देखने वाला उसको चीजें देखता है पर देखो यह आ- 
था हूँ कि उठाओ मत, छुओ मत, यदि बह किसी चीजको उठाताः है 
तो चपरासी उसे अफसर के पास ले जाता आर उसे वहाँ दण्ड मिलता 
। इस जगतके यह पदार्थ हैं इनको भी मत मानो कि यह हमारे हैं, 
मेरे ही स्वरूप ये रेसा मत मानो । देखो कहीं भी कैसे ही पड़े होओ, 
परन्तु अपनी श्रद्धा को रेसा अविचल रखो कि अपने आपमें धर्म को 
प्राप्त करली | 

फल यह प्रकरण चल रहा था स्वयंभु होता केसे है इस बावको 
सिद्ध क्रिया गया था कि आत्माके जो परम पद होता है वह बाहरकी 
किसी शअवस्थासे कुद्ध पाकरके पद नहीं होता किन्तु व्यवहारका अंतरंग 
कारण ही इस काये रूपमें परिणम जाता है। कल देखा था टांकीसे उकेर 
कर ! क्या ईेँ वह ? व्यवहार ही तो हुआ परन्तु जो प्रगट हुआ वह 
स्वयं हुआ । इस दृष्टि से कब, कहाँ क्‍या परिणाम है । इसकी सोचे 


( ४६ ) प्रवचनसारप्रवचनगाथा १७ 


बिना पार नहीं पड़ेगा । यह सबसे पहले बतलाया था कि वस्तु द्रव्य 
पर्यायात्मक है वह स्वरूप शुद्ध दशामें भी नहीं छूटता, शुद्ध दशार्म भी 
जो शुद्ध द्रव्य है. उसका जो परिणाम है वह कहलाता है व्यवहार, और 
उन पर्यायोंका आधार भूत सामान्य स्वभावी है, एक है वह कहलाता हैं 
द्रव्य। कल यह चल रहा था कि स्वयंसु अपने आप अपने सें अपने 
द्वारा अपने ही केलिये होता है, यह बात अपनी तरफ से नहीं कही 
गईं, यह भ०ऊुन्द कुन्दाचार्यने कही है, स्वयंमु वस्तु क्या करत। हें, स्वयं 
हे।ना। स्वय से होंना, स्वयं में होना, स्वयं केलिये होना, खर्य॑सु से स्वयं 
शब्द अव्यय हे इसमें सब कारकोंकी विभक्तियाँ लगती हैँ, स्वर्य होने 
बाले का जो परिणास हे अथोत सिद्ध आत्माके स्वभाव का जो लाभ हैं 
वह ल्ञाम केसा हैँ, अविनाशी हे, जिसका कभी नाश नहीं दे सकतो, 
ऐसा दाकर भी व आत्मलाभ उत्पादग्यय वाला है, नाश न हराकर 
डलादव्ययवाला हैं,ऐसा वह स्वरूपका लाभहै इस प्रकारकी आलोचना 
करते 'हैं--तर्कित करते हैं कहते हैं--विशेष विचार करते हैं जैसे कोई 
विरोधकी वात रख दी जाय तो वहाँ आलोचना करते हैं ऐसा कहा 
जाता है। विरोधको वात तो रख ही दी कि शुद्ध आमाके त्वभावका 
लाभ अविनाशी दे और उत्पमादव्यय वाला भी हैं, यह वात सुनकर 
आलोचना न की जाय तो क्या खाली बेठे रहें, उनको इस वातको 
आलेचना करते हैं पर शुद्ध स्॒भावको ऐसी बात नहीं कह रहे । यहां 
तो शुद्ध आत्मचमाव का ल्ञाभ अवचिनाशी ओर उत्ताद व्यय वाला भो 
है यह कह रहें हैं। 


भंगविहीशों य भ्रवों संभवपरिवसिंदों वियासों 
विज्दि तस्सेव पुणो ठिदिसंमवशाससमवायों |।१७॥ 


जो भव हे अर्थात्‌ जो उत्पाद है वह मंगविद्दीन हैं, नाशरंहित 
है, सिद्धोंके जो पद हुआ, क्‍या पद हुआ ? शुद्धभाव वह नाशरहित 
है, शुद्धभाव का नाश नहीं होगा और जो चीज उनके मिट्ग 
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उत्पाद रहित है उनसे क्‍या मिट गया, १ संसार प्यौय--अशद्धअवस्था 
अब वह पद नहीं हेगा। और दोनों अवस्थाओं में रहने वाला यह 
आत्मा भावरुपमें चला जाताहे । आप ऐसा सोचोगे कि यह जो बात 
कह गई वह तो कुछ नहीं जचती इस तरहतो उत्पादव्यय शुद्धमें अब 
कहां घट रहा, हां जिस समय शुद्धपयौयमें पहुंच रहाथा उस समयतों 
ये उत्पाद व्यय ठीकहे परन्तु अब जो शुद्ध है उनकी शुद्धिमें क्‍या उत्पाद 
व्यय होता है, ऐसा उत्पादव्यय तो नहीं होगा संसार तो जब मिटा था 
वह समय ते बहुत पहिला था, समय समय की बात तो नहीं आई । 

भेयां यहां देखो, अभी सिद्ध भगवानके उत्पाद व्ययका वर्णन 
नही करते, सिद्ध भगवानको जिस चीजका लाभ है उस लाभमें 
जो मिटी है बह उत्पाढ रहित है जो हुआ है वह॑ व्यय रहित है लाभमें 
उत्पाद व्यय घटाया जारहा है शुद्ध आत्मस्वभावका जो लाभ हैं वह 
ऐसा है जों हुआ वह मिट नहीं सकता जो मिट गया है वह हो नहीं 
सकता और उत दोनों वस्तुओंके वीच स्थायी तत्त्व द्रव्य रूप ही है 
वस्तुके द्रव्य स्वरूपको जब छुए तव उस समयसें यह संकोच नही करना 
चाहिये कि ओर प्रकारकी वात मिटादी अमुक स्वरूपभी मिट रहा, 
अमुक चीज मिट रही पर्यायमात्र मिटा दी अब रहा क्‍या ? प्रमाण 
हष्टिसे आप सबको थाप लें निम्चयभी है व्यवहार भी हैं सब कुछ है | 
सवके स्वरूप निश्चित करनेके वाद एक निमग्चय दृष्टि करे । मुख्यता 
करके वस्तुके स्वरूपमें देखा जा रहा है और यहाँ सामान्य ध्र्‌ व मिल रहा 
है। आज्ञाकारी सैनिक होते हैं उनसे सेनापति यह कहता है कि अम्ुक 
करो | तो कुछ भी हो जब तक हुकम बंदका न हो तब तक उसीको एक 
चित्त होकर करता रहता है। एक जगहका जिक्र हे कि सेनापतिकों 
कोई आज्ञा दी, सेनापतिकी आज्ञा सुनकर सबने काम शुरू कर दिया 
इसमें खुदका विगाढ़ होनेका था उस समयमें कुछ बुद्धिमान सैनिकोंने 
इस कार्यकों रोक दिया तो सेनापतिने आदेश दिया कि इस कार्यको 
रोक दिया भल्रा तो किया किन्तु सेनिकों का आज्ञा है कि जो हुघम 
दिया वह करो तुमके किसीकी आज्ञासे रोका | प्रभ्ुुकी आज्ञा है 
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कि जब निश्चय दृष्टिका विचारकरों तो निश्चय हृष्ठि 
की ही देखकर सारी बातकी सोचो जब व्यवहार इृप्टिका हुकम मिला 
व्यवद्वार दृष्टिसे इस पदार्थमें होकर उस प्रकारका निरणयकरा थाने दूसर « 
पर दृष्टि डालकर निशणेय करो --आओर सही क्या हँ। ऐसा 
केरनेकी जब बेठो तब निश्चय व्यवहार दोनोंका स्वरूप ठीक करके 
निर्णय करो तो सही यह चीज हूँ, प्रमाण दृष्टि वस्तुके निरपत्त वस्तु 
स्वभावकी और सापेक्षको भी स्वीकार करता हैँ, सम्यकृदप्टिकों निर- 
पेत्त स्वभावसें रुचि होती हैँ, सम्बग्दशन क्या है-- निज आत्म- 
स्वभावमें रुचि जिसके होने पर हो वह हैँ सम्यस्दशंन । सम्यन्द- 
दृष्टि जीव पर्यायक्रा ऐसा वर्णन करते है परन्तु पर्यायमें निज चुद्धि 
नहीं होती! सम्यग्हष्टि जीवसे व्यवहार नहीं छूटता पुजा आदि 
सब होती हैं पर व्यवहार ही हमारी पदली मंजिल है ऐसा उसका लक्ष्य 
या ऐसी उसकी श्रद्धा नही होती वास्तवमें सम्यग्शान इतना निरवारने 
वाला हे इतना सुलमाने वाला है कि जिसके अदंर असत्यकी स्थापना 
: नहीं हो सकती ओर सत्य नहीं मिंट सकता । श्रद्धा भताथ स्वरूपकी 
होना चाहिये गुणोके अभेद रुपसे रहनेवाला आत्माका लद्तय होना 
चाहिये । 
ऐसे आत्म द्रव्यकी श्रद्धा करने वालेके व्यवहार आता हैँ । परंतु जिसे 
व्ववद्वार आ गया यदि उस लक्ष्यमें लग जायेगा.कि यह व्यवहार ही 
सवेस्व है यहीं रुक जायेगा तो आगे चलनेका कदम समाप्त हो जायगा | 
इसलिये किस दृष्टिमें हो वह हैं व्यवहार, जिसका लद्त॒य हो वह है नि२- 
चय, लक्ष्य बिना सब बेकार ओर व्यवहार बिना तो जीव रहताही नहीं 
ह.। शुद्ध लक्ष्य बिना तो रह जाय परंतु स्थिति बिना रह - नहीं पाता । 
निश्चय दृष्टिसे शून्य निश्चयकी दृष्टिसे दूर रहने वाले तं। रह जाय पर 
व्यव॒हारसे रहित हम नहीं रह सकते । अब विधेक क्या करना है, 
निश्चयका विषय है--चेतन्य स्वभाव उसका दी लक्ष्य रहनेका पुरुपार्थ 
करना है, यहि पद पाना है, जो इस वस्तु पर लक्ष्य पाता है उसको 
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बाह्य व्यवहारसें यदि थोड़ा वहुत--हीनाधिक हा। जाय तो भी सफल 
हो जाया करता है। जैसे किसीको अपने मित्र पर यहविश्वास है कि 
यह मेरे हितवा लक्ष्य रखता है, उस मनुष्यसे यद्दि कभी कितना कोई 
कार्य ऐसा हो जाय कि उसकी वातसे उसे ऋष्ट भी पाना पडें तो उसको 
'वह बुरा नहीं मानतो, ओर दुखी भी नही होता क्योंकि उसे तो यहो 
>द्धा हैं कि यह तो मरे हितेपी है इसका लक्ष्य मेरा हित करनेका ही 
है। कद्ाचित कहीं कुड कह आये भूलसे कद्द दिया है तो इसका उस 
पर भीतरसे कोई बुरा प्रभाव नही होता इसी तरहसे ठीक लक्ष्य यदि 
आ जाय टीक वस्तु आ जाय तो फिर कभी वह अंतरंगरममें आइ लता 
कारक नहीं होता इसलिये ठीक लक्ष्य--5६ श्य अनंत विशुद्ध होना 
चाहिये और जिसका लक्ष्य ठीक होंगा उसका व्यवहार--तरंग-पर्याय 
भी ठोक बनेगा, क्रियामो ठीक बनेगी । व्यवहारभी ठीक होगा प्रश्ञु 
ने हमको भी ज्ञायक भावकी म्राप्तिका हुक्म दिया हे कि तुम निरंजन 
” पतिज ज्ञायक स्वभावका लक्ष्य करते हुए ऐसा निर्विकार बननेंका 
प्रयत्न करो जो शाश्वत्त कल्याण चाहने वाला दे सदेव उसको अखंड 
स्वभावका लक्ष्य रखना होगा ऐसा .लक्ष्य रखते हुए जो जो कास बनते 
. हैं बह सभी व्यवहार घर्म है आपको एक मनोरंजक कहानीमें श्रद्धाकी 
, बात बतलायें-देहातमें कोई जाट था एक मुखिया था, एक पंडितजी 
, कहींसे आरह थे इन्होंने बगलमें पत्रा पोंथी ले रखा था। मुखियाने 
» उन्हें देखा ओर बोला पंडितजी कहां जा रहे हो। उन्होंने कहा राम 
चरित्तर पढने जा रहा हूं उन्होंने कहा राम चरित्तर केसा ? रामचरित्र 
“जिसमें रामका चरित्र बर्तलाग्रा है वो रास पेंदा हुए बडे हुए 
सीताक़ा स्वयंवर हुआ वह किसी कारणसे जंगलमें गये सीताकी रावण 
, ने हरा, राम रावणको हराकर सीताकों लाये यह ,सब उससें आता 
है'ऐसा राम चरित्र में पढने जाता हूं। जाट बोला बहुत ,अच्छा 
महाराज ! इससे क्या होता है पंडितजी बोले उससे. बढा पुन्य बंध- 
,ता है; मुखियाने अपने घरमें पढ़नेको कद्य पंडितजी ने कहा इतवारको 
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आऊंगा 

उस डत्सवक्रेलिए हमें क्‍या ऋरना होगा पंडितजीन कहां आंगन 
में थोडीसी जगह लिपा लेना, अच्षत गंध, धूप आदि सब रख देना 
व कलशमें एक रुपया रख देना मुखियाने कहा बहुत टीक। आठवें दिन 
इतवारकी सब गांववालोंको व॒लाया कि राम चरित्त है।गा | सब गांव 


वाले भोले थे मुखिया भी भोला था बडी ब्रद्धांस भरा था, हमारे 
पुन्य बनेगा । रामचरित्र सुनने सत्र लोग आगये। पंडितजी बंठ 
गये उस रामचरिद्रके पढनेके वीचमें मंत्र आते थे। इस बातकों 
जानकर पंडित बोला, मुखिया भाइ जो हम कहें बेसा तुम कहना जो 
कर वेसा तुम करना ( जब हम मंत्र शब्द कहें तो तुममी शन्द कहना 
हम जो स्वाहा करें वही तम भी करना ) इसी तरह पजा होती है 
मुखियाने कहा चहुत ठीक महाराज -» में वसा ही करूगा । तो एक 
वार वहत बड़ा पद आया तो पंडितजीने सो वा पढिंते जत चमचोमें ' 
लेकर रखू' तो बहुत देर तकके लिये रखना होगा इसलिये इसकी कह 
कि जल ले, में तो मंत्र सम्राप्त कर लतूृगा तव चम्मच उठाकर 
जल छोड़ दू गा | इस विचारसे पंडितजी कहते हैं “जल ले”। मुखिया 
भी कहता हैं “जल ले? । खुद -जब जल नहीं लेता है तो मुखिया 
भी नही लेता । पंडित जी बोले “ह्वेता क्‍यों नहीं वे” मुखिया बोला 
लेता क्यों नही वे” | शुद्ध भाव अ्रद्धासे रामचन्द्र चरित्रका पाठ भ- 
खिया करवा रहा था । 
वह भी श्रद्वासे ही “ऐसा बाला । “लेता क्यों नही थे” क्‍्यों- 
कि उसने सोचा कि कहीं थोड़ासा भी कम बढ़ बोल जाऊंगा तो 
रामचरित्रका पाठ विगड़ जायगा। अब पंडितजीकों गुस्सा - आया 
उन्होंने उस मुखिया जीके मारने को कहा- “में. तमाचा मारूगा”? 
खिया भी बोला “तमाचा मारू गा” पंडितजी ने तो तमाचे मार, दिये 
मुखियाने भी उसी प्रकार पडितजीके तमाचे मारे कि कही रामचरित्रका 
पाठ न बिगड़ जाय । सब भ्रोता लोग ब गाँववाले भोले थे, उन्होंने 
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भी सोचा -कि वास्‍्तव सें राम ओऔर- रावण का जे दुद्ध हुआ था उसमें 
इसी प्रकारसे युद्ध हुआ होगा अतः चुप चाप बेठ २ श्रद्धासे देखते हुए 
पुन्त कमा रहे थे इस प्रकार मुक्केब्राजों में वे दोनों २० हाथ दूर पहुंच 
. _गये। मुखियाकी जो भुखियानी थी वह इस दृश्यकी देखकर रोरही 
थी, लोगोने प्रद्दा तेरे घरमें तो रामचरित्र का पाठ होरहा हे और तू 
रो रदी है। मुखियानी इस मार पीटके दृश्यकों देखकर नहीं रो रही 
थी। उसने कहा कि मुझे इस बातका दुःख है कि वर्षा मेरे घरमें 
रामचरित्र का पाठ हुआ और संने जमीन पूरी नही लीपी यदि मुझे 
यह पता ह्वाता कि इतनी दूर तक पाठ चलेगा तो में पूरी जमीन दीपती 
इससे यह पता पड़ा कि उसको यह डर था कि राम चरित्रका पाठ पिना 
लिपी जमीन पर त्रिगड़ गण । 
यहां अन्य विकल्पॉपर दृष्टि न देकर सिफे भावकी वात़ देखो 
श्रद्धा की वात देखो सारे लोग पुन्य लूट रहे मुखिया पुन्य लूट रहा है.! 
ओर मुखियानी भी । यह तो किसी एक दृष्टि का ही दृष्टान्त मात्र 
है। कैसा का होकर फिर भी श्रद्धा चल रही हे। कहीं ऐसी बातें 
अपने में न घटा लेना (हंसी) सारांश इतना लेना कि वाह्मकी कुछ कमी 
भी हो तो भी श्रद्धा आगे ठीक करा देगी | श्रद्धाका विपय इतना साफ 
ओर अकंप दाना चाहिये . कि उसमें अपना स्वरूप, सिद्ध प्रभुकी तरह 
स्भावमें जंचे यदि कोई पूछे कि तुमको क्‍या बनना है तो एक.लक्ष्य 
श्रद्धा का आजाय कि जेसा कि सिद्धका क्‍्वरूप है मुभको तो यह स्वरूप 
बनना हैं उसको ओर कोई भी वात्त लक्ष्यमें न आपाये। वह केसा 
स्वरूप दूँ उस सिद्ध भगवान का शुद्ध पर्याय पद्‌ जो हुआ उसका नाश 
नहीं होगा, अशुद्ध पर्याय नष्ट हुई उसका उत्पाद नहीं होगा । ओर 
शुद्ध और अशुद्ध दोनों पर्यायोमें वह एक आत्मा रुपमें रह रहा ऐसा 
शुद्ध आत्मा इस स्वभ।वके परिणमन भात्रसे उत्पाद व्यय वाला द्रव्य 
बतलाया । इस आत्माके शुद्धोपयोगके प्रसादसे शुद्ध आत्मस्वभावमें 
जो भाव आता हैं उत्पाद होता है वह उस रूपमें तब नहीं हा। सकता 
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यदि वह भाव सर्व्रा त्रिनारा रहित है इसी कारण जो अशुद्ध भाव का 
विनाश हुआ है वह फिर उत्पन्न नहीं है| सकता | इसी लिये ऐसा बह 
सहजशुद्ध भाव कभी नष्ट नहीं हो सकता वह अर्विनाशी है. उस कथा 
को सुनकर किसीके मनमें कोई अन्य विचार नहीं उठना चाहिये हमारा 
आशय तब तो यह था कि अरद्धा निर्मेल होने से यदि व्यवहारमें कुछ 
न्यूनाधिक वात भी हद जाय, पर जिसका लक्ष्य निर्मल द्वाता है वह 
अपने लक्ष्यका फल अच्छा ही पाता है। इस समय हमारा जितना 
पद है, हमारी जितनी अवस्था है वह चेनसे रहित है. बिना घम के 
जिन्दगी व्यतात होती है। विवाह हुआ, वच्चे हुए, अन्तमें जिन्द्रगी 
खतम हो ही जाती है । मरना पड़ता है जो दिन चले गये सुखके वह 
स्वप्तकी तरह लगते हैं चह ५०--४० वर्ष सुखकी स्वप्तकी तरह भालूस 
पड़ती है, अथवा जिसकी जितनी आयु है उसको पहिली अवस्थाकी 
वात स्वप्न की तरह मालूम होती है हाय, वह समय निकल गया मालूम 
नहीं पड़ा। देखो भैया जो सयय बीत गया उसको तो पछताता परन्तु 
जो समय यह' जारहा है यह भी स्वप्तकी तरह चला जायगा ऐसा 
ख्याल कर शुद्ध क्ेव्यमें नहीं लगता। जैसा भूतकाल की बातको 
स्वप्न की तरह हा। गया ऐसा ख्याल करता वैसा वर्तमान कालकी बातमें ' 
यह भी स्वप्त की तरह होने वाला ही हे ध्यानमें नहीं लाता । इस पर्याय 
में हमको कोई अभूतपूर्व कार्य करना चाहिये विचारों जैसे मेरी इतनो 
जिन्दगी व्यत्तीत हुई उसी तरह आनेवाली जिन्दी क्षणमात्र में व्यतीत 
हो जायगी इरू लिये सावधान हे । धर्म साधना जीवनकी साधना 
है हमें सावधान रहकर अपने परकरुणा करनां है। अपने में वह बात 
२१, परसे लक्ष्य हटाकर ज्ञानभावमें ही मेरो रुचि है, जगतके किसी 
पदार्थमें मेरी रुचि न हे।। वास्तवमें ज्ञानी कुछ करना, नहीं चाहता 
परन्तु इसका तो जगत के ओर ऐसे जितने कारय किये जाते हैं उन सब 
का प्रयोजन इतना ही है, कि सें साधु नहीं है सकता था, इसलिए 
घरमें रहना पड़ा अब जो संमागम है उनका सोह करनां अपना ही घांत 


| 
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है ऐसी श्रद्धा है फिर भी ग्ृहस्थ धर्म को निभाने की वात तो करना ही 
पड़ रही । ग्रहस्थ धर्म मोक्ष का उद्दँ श्य रखकर धर्म, अथे, काम, इन 
तीन की समान साथनामें है | उत्तम विचेक जो घम अथ काम इन 
तीन का सेवन कहलाया, जो त्रिवर्ग का समान साथन करता हद वह 
कहलाता स्थ धरम, धन का भी ख्याल रहा काम कर लोगों के 
पालन का भी ख्याल रहा, परन्तु धर्म न करे तो कुद्ध भी नदों चलता 
ओर धर्म करे पोपण करे ओर धन न कमावे तो कुछ भी नहीं चलता 
आर धन का ही पोषण हो रखा और धम नहीं कमाया तो कुछ नहीं | 
यदि. वह धमसें ही रहता ७।र धन तथा पोप॑णुसे विल्कुल वचता दे उस 
अवस्था में नहीं रहता तो ठीक है उसको उचित है कि वह साधु ह। 
जाय |, जब मुझे किसी से श्रंयोजन नही मुनि जेंसी वृत्तिमें अपने 
सम्बन्धक्ो करे तो ग्रहस्थ धर्म नहीं है सकता । यदि कोई पुरुष धर्मोका 
पोपण करे, धन भी कमांवे, पोपण की बात न करे तो अपना अनुभव 
बतलायें'गे कि गरहस्थ प्रशंसनीय नहीं हे सकता, धमे ही करे, पोषण 
करे--धन न कमावे तो ग्रहस्थी निभ नहीं सकती । 
ग्रहदस्थ अवस्थामें तो जो तीन वर्ग वबतलाये, इन तीनाका समान 
सेवन दाना चाहिये, हमारा आशय सखमावसे च्युत हाकर जड़में लगाने 
का नही । यह चीज प्रवृत्तिकी चल रही ह॑ कोई मृहस्थी यह चाहता दूँ 
कि घनसे क्या प्रयोजन वह तो समय पर जो है सो हा कुछ भी धन 
न कमावे, तो अन्त में जाकर, घरमें धन दे तब तक तो खाता है फिर 
आप भी खाली ! हां यह वात जरूर है कि ५ सिनट ही वेठ जाय तो 
पुएयोयद से हजार आजाँय। इसी तरह मन्दिर देवदशन आदि भी 
आवश्यक वृत्ति ग्रहस्थकी होती ५ै। यह वाह्म धर्मकी वात है अन्तरग 
की तो ऐसी बात है कीं भी द्वाय धर्म दावा है । आप सोचो जिसे 
धर्म होना दे वह कहीं भी था रहा हे धर्म होता है, धर्म ते। अग्तरंग 
का ऐसा परिणाम है। कहे। मुनि महाराज शीच को भी जाते है यदि 
निर्मलता ६ई वहीं अपने अप्रमत्त. धर्मकों पालेते हैं.। जिरूके निरपेक्ष 
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ज्ञायक भावकी दृष्टि हे।ती है जेसी दृष्टि गई वहीं धंम है। गंया । 

कहीं मन्दिर में ध्यान लगाया ओर वहाँ भी धर्म भांवे न हैं 
ओर मन्दिरसे निकलकर किसी जगह चला गया उसका वहां अच्छआंं 
भाव बनं जाय तो धर्म हागा। मगंहरथ के अन्तरंग में अच्छी चोज हू 
तो इसके माने यह नहीं हैं कि व्यवहार धर्मका लोप केरदें। यदि कोई 
पुरुष जीवनभर व्यवहारधमे ओर निश्वयधर्मके यत्नसे दूर रहादा और 

तमें साधिपूर्षक सदगति है। तो इसंका अर्थ यह नहींद्रे कि सभी इस 

प्रकार जीवन में स्वह॒न्द रहें अन्त में सदगति हा ही जायंगी। यंद्रि 
किसी अन्ध पुरुपषको सार्गमें ठोकर लगे ओर उस ठवांकी निऋलेंवाने से 
धन मिल जाये तो क्या ओर मनुष्य भी अन्धे बनें, गढ़ की खोरदें 
ठोकर खायें ! क्या इस तरह उन्हें धन मिलजायगो धनोपार्जनका उर्पाय 
तो व्यापारादि है; इसी तरह धर्मके कान-व्यवंहार धर्ममें रहकर भी 
यद्यपि यह वात अविनाभात्री नहीं है कि में व्यंवंहारं कह तो निश्चय 
धरम प्रगट होता ही हैे। व्‌ किसीके निरसंग से ही दोंजाबे तो इसकां अँंथ 
यह नहीं कि यत्न छोड़दें । निश्चय धर्म प्रगट कंरने के संमय उसके 
व्यवहार काये ऐसे दवाते है यह तो ठीक है, जेंसा निश्चय हैँ उस के 
अनुसार व्यवहार धर्म है यह भाव तो रह संकत दे पंरंन्तु प्राक पंदवी 
में सत्संग देंवदशन सभी यत्न रहना चांदिये । 

ग्ृहस्थीमें निश्चयकी हृष्टि ' हाते हुए भी देंचें पूजन आदि की 
जाती परन्तु शुद्धपर निश्चय इृष्टि रहते हुए उसकी व्यंवहार रहता है । 
निश्चय दृष्टिके रहते हुए तो वही वस्तु उंपंयोग में वनी रहती है जो 
यहां व्यवहार हुआ. उस पर ज्ञानीके उपादेय चुद्धि नहीं है.कि बही उयं- 
वहार वना रहे। इसलिये किसी प्रकरणमें व्यवहार छूटा जारंहां कंहों 
ऐसा भय नहीं करना। उसमें ऐसा संकोच नहीं होना चांहिंये'कि 
व्यवहं।र निश्चयटष्टिसें देख जेसे छूटा जा-रहँ। है। निश्चय इृष्टिका 
त्त्क्त्य करते हुए पर्यायमें अपने आप क्या पढ़ रहाहे वह व्यवहार ही ता 
चल रहा है, उसमें उपीदेयकी दृष्टि नंहीं। ' न 


नकाकिनीणन नितिन 
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देखो--स्थिति, नाश उत्पाद के बिना रहना सिद्ध भगवान को 
भी निपिद्ध है वहां भी निश्चय व्यवहार है वे भी द्रव्यपर्यायात्मक है । 
आजमका प्रकरण ऐसा लगेगा कि कलका प्रकरण लोग सुनतेथे उसमेंकुछ 
प्रकरण तो ओर वात सुनाता था, यहां और है। उस प्रकरणमें. निश्चय 
दृष्टि की मुख्यता से वणेन था--निश्चयदृष्टिके बणेनमें सुनकर-उसका 
ही अद्धामें, उपयोगमें . स्वरूप देखना हाता- है। आज वह प्राप्ति स्वयं 
भु हुईःद्दे तो क्या व्यवहारनय का कुछ काम ही नहीं हुआ था और 
अपने आप ऐसा स्वयंभु हागया, क्या ? वहां व्यवहार-पर्याय कुछ “नहीं 
है? उसका उत्तर इस गाथा में है। एक है आचाये निश्चयद्टिसे 
वर्णन करते हुए उत्पादव्ययरूप व्यवहारमें जो तरंग उठती जो सब- 
मुखी वर्णन है उसको शब्दों इस तरहकहा है। देखो यहां शिष्यमें 
अब भी थैर्य है कि निश्चयके वर्णनकी सुनकरके व्ववहारकेः वर्शुनसें 
निश्चय का संकोच नहीं हाता है। व्यवहार परभी विरोध नहीं करता 
व्यवद्ारफे- प्रकरणमें निश्चयका विसेध नहीं करता, किसी-प्रकरणमें 
वस्तुस्वरूप- यथार्थ: सुनकर जैसा है तैसा वनकर निर्णयका प्रयत्न करता 
है। देखो-जव निश्चयका वर्णन चलता दे तो वह व्यवहार के उच्छेद्‌ 
का भय नहीं.करता। ऋजुसूत्रनयक्रे वर्शनमें आचाये कदते हैं कि 
इस ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमें हम यह नहीं कद सकते कि कोवा काला 
है,. क्यों'न्दीं कहते कि जितना कोवा है उतना काला नहीं है, जितना 
काला है उतना मात्र कीवा नहीं । इस लिये दम ऋजुतृत्रनयकी' दृष्टि 
में यह नहीं कह-सकते कि-कोचा काला-है। रुई-जल रही-है हम यह 
नहीं कह सकते.) क्‍योंकि जो रूई.है वह जल नहीं रही हे ओर'जो जल 
रही है वहः -रूई नहीं-है। ऋजुभूत्रनयक्री दृष्टिसें हम यह-.नहींःकह 
सकते कि रूई “जल रहीःहै, 'शिष्य प्रश्न करता हे कि अली तो 
व्यवह्मर-ही उड़ा “जा: रदह्य है तो-आचाये उत्तर देते हैं. कि व्यवहार के 
उच्छेदका भय-मत कर उच्छेदं हे।ता है तो है।ने दो तू तो.इस-नय के 
प्रकरण में इस. नय-का- विवय्य सकक ले, तो अयोजन क्या. होगा*-4 
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हमारा प्रयोजन इस सम्बन्ध में यह है कि ऋजु सूत्ननय का.सूक्षम विपय 
है यह करणानुयोग की वात बतलाई | इसका प्रकृतस यह मतलब हूँ 
कि जब निश्चयदष्टिसे वत्तुस्वरूप का ध्यान करने बेठ हो तो'काई 
चिन्ता न करके वस्तुके निरपेक्ष स्वभावकों देखो यह तुमारा द्र॒न्य 
व्यवहार तो तुमारा बनाये रहेगा वस्तु का ठीक स्वरूप तो जानो इसका 
इसमें निज का स्वरूप कैसा हैं परकी अपेक्षा रहित उसमा स्वरूप केसा -! 
इसलिये भाई निःसंकोच होकर श्रमरहित होकर जिस समयमें जिस 
दृष्टिकों लेकर देखो हमतो उतना ही कहते हैं जिस समय में यहां 
व्यवहारका वर्शन वरें तो निश्चय पर पत्त करने वाले वह अपने आप 
की मान ले कि हम तो व्यवहार वाले ही हैं इसी तरह जब निम्वय:दृष्टि 
का वर्णन हो तो वहाँपर व्यवह्ारका पक्ष रखनेवाले अपनेको 
निश्चयवाला माने । निश्चयदृष्टिमं सुननेवाले बने , निश्चय दृष्टि 
को लेकर ही देखे कि द्वव्य का क्‍या स्वरूप हे इसी प्रकार से निश्चय के 
निरपेक्ष स्वरूप में देखो जिससे ठीक २ र्वल्प जिस दृष्टि में किया जाय 
उससे बस्तुकों पूरा जान सको फिर निश्चयके विपय पर लक्ष्य चना- 
कर अथनी पर्यायकों निर्मल वनाओ । 


निश्चय निरंश निविकल्प की ओर संकेत करता है परन्तु वस्तु कभी दशा 
रहित होती । उत्तम अवस्थामें भी रत्तत्रयकी प्रवृत्ति व्यवहार है तो 
उसका मूल द्रव्य निश्चय है। टससे पहिले यदि रत्नत्रयका' विपरीत 
परिणमन व्यवहार है तो वहाँ भी उसका मूल वह द्रव्य निश्चय है । 
आत्मा के साथ साथ वंध व्यवहारका | निमित्त रत्नन्नय स्वभाव. नहीं 
नहीं किन्तु मोहनीयता कही है।.कमे की १४८ प्रक्ृतियों में भरे 
प्रकृति तीथेकर - प्रकृति है उसका भी बंध यद्यपि सम्यग्दर्शनके होने 
पर होता है तथापि उसका निमित्त शुभराग ही है आत्मंस्वभाव नहीं 
तभी तो बंध के १६ कारण भावनावॉोमें शुभविकल्प आया है.।. देखो 
दशनके होनेपर जो प्राणियोंके उद्धार होनेका विशुद्ध भाव हो वह 
दर्शनविशुद्धि हेःवह भाव तीथेऋर प्रकृति वंधका कारण होता है। 
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सम्यम्‌ दशन के होने पर भी जगत्‌ के जीवों के प्रति इनका मोह छूटे 
ऐसी भावना हो सकती है वह दशनविशुद्धि है। सम्यग़ दर्शन से 
पहिले वह जीव मोक्षमार्गी ही नहीं कहलाता । जिन्हें सम्यक द शत प्राप्त 
हुआ जिन्हें पर द्रव्य से मित्न सहज ज्ञानातरक एक निज शुद्ध आत्म 
की रूचि हुई उनके ही तीथंकर प्रकृतिका वंध हो सकता है क्‍योंकि 
अनुभूत पुरुष हीं उसविपयक सत्य अभिग्नाय को कर सकता है सस्यक्‌ 
दशन मोक्षका साधन है वह किसी कमेका बंध नहीं करता और इस 
ही प्रकार न सम्यग्ज्ञान ही वंध करता ओर न॑ सम्ववक चरित्र | परन्तु 
सम्यग्दर्शन के होने पर “संसारके प्राणियों का कैसे मोह छूटे” ऐसा 
जो अनुराग होता है, संसारके जीवॉकी मोहसे दुःखित देखकर जिंनके 
मीठी विहलता पैदा होती है जो तत्त्व से विभाव है ऐसे उस भाव को 
निमित् मात्र पाकर कार्माण वर्गणायें तीथकर प्रकृति को प्राप्त हो जाती 
हैं। यहां दर्शन विशुद्धि का यह अथ नहीं है कि मात्र सम्यग्दर्शन की 
निर्मलता, क्योंकि सम्यग्दर्शन से बंध नहीं होता । सम्यग्दर्शन के होने 
, पर जो विशिष्ट शुभ परिणाम दहोरहा है उस निमिचसे तीर्थंकर प्रकृति 
का वंध होता हैं। यदि सम्यदर्शन की निमेलता कर्मके चंध करनेके 
लिये हो तो फिर और क्या ही ऐसा रहा था होगा जो कमंसे छुड़ा 
देगा इस लिये यही स्वभाव इृष्टिसे निण॑य करना कि सम्यंग्दशन तो 
कर्म से ऊुड़ाने वाली हमारी चीज है, उसके होते हुए जो विशुद्धभाव 
होते हैं उससे तीर्थंकर प्रकृतिका बंध होता। सम्यग्दष्टि के यह भाव 
याश्रद्धान नहीं होता कि में संसारके जीवोंको मोहबंधनसे छुड़ाकर 
मोक्षमें पहुंचा दूगा क्‍योंकि यह भाव कठ त्व बुद्धि ओर आश्रवंभाव 
को लिये हुए है ऐसा मिथ्यात्व अंधकार सम्यग्टाष्ट के नहीं हो सकता, 
ज्ञानीके मिथ्यात्वका प्रति पेव आम्वाय युक्ति स्वानुभव में असिद्ध, हे । 
कर्तव्य चुद्धि ही संसार का मूल है फिर जिसे “संसारके जीबोंको 
छुड्ठा दू गा, संसारसे पार कर, दूग़ा” यदि ऐसी श्रद्धा हुईतो; वहां 
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सम्यग्द््शन ही संभव नहीं है । वहां तीर्थंकर प्रकृति वा वंधन होगा । इस 
तीरथेकर प्रकतिका बंध किसी सम्बत्तव में हीता हे पंरन्तु होता हूँ केवली 
श्रुत केव॒लीके निकटमें | तव आप वह सोच. लेगें कि जिनके कज्ञायिक 
संम्यग्द्शन है ऐसे जीवके भी इस तीथकर प्रकृतिका वंध होजाता 
क्षायिक सम्यदर्शन में भारी निम्मेलता हैँ वहां भी विशिष्ट शुभ विशुद्ध 
परिणाम हो तो तीर्थंकर प्रकरृतिका बंध होता है | जगतके जीवॉको 
दुखी देखकर “इनका मोह छूट जाय देखो तो चेतन्य स्वभाव यहीं है 
इस पर ये.दृष्टि नहीं दे पाते सो यह दुर्बलता नष्ट दोवे” इस धर्मानुराग 
से उनके तीथंकर प्रकृतिका बंध हो जाता | तीथंकर प्रकृति वंध वाले 
नियमसे थोड़े ही कालमें. अर्थात्‌ आधिक से अधिक तीन भव में 
संसार से पार हो जाते हैं।यद प्रक्ृतिद्री महिमा, नहीं किन्तु आत्म 
स्वभावकी, महिमा हैँ। निमेल सम्यस्दर्शन २४ दोषों से रहित कहा 
गया है-उन्त दोपों में.शंका कांच आदि ८ दोप निःशंकित आदि आठ 
अंगा के अभाष से ही होते है।इस ही कारण जैसे शरीर के ८ अंग, 
होते हैं उन अंगों का समूह ही:सम्यग्दर्शन है उसही प्रकार निःशंक्रित,. 
नि:क!क्षितु, निर्विचिकित्सित, अमृद्द्व्टि, उपयूहन, स्थितिकरण, 
वात्सल्य, प्रभावत्ता ये आठ अंग हैं-.इनका सवमुदायात्मक एक भाव 
सम्यग्दशन्‌ है। वे ८ अंग जो निश्चय दृष्टि का स्वरूप रखते हैं उसका 
समूह ही सम्यग्दशन है | निश्चयके. ८ अंगोंके होनेपर व्यवहार. के 
८ अंग जिस पद में रहते स्वयमेव आजाते हैं निर्विकल्प अवस्था में 
व्याचहार के ८ अंग नहीं होते हैं और न किसी दृष्टि के अंगों का भेद 
विकल्प ही है, तथापि निश्चयदष्टिसे किसी अंगका स्वरूप देखने पर वह 
एक ही सम्यत्तवं परिणाम उपयोग में रहजाता है ! पहिले अंगका नाम 
निःशंकित है। जिस ज्ञानी ने अपने आपसें ऐसा निणय कर लिया 
हे आत्मा के चतन्य स्वरूप हूं, अपना चेतन्य स्वभाव अविचंल है, मेरे 
सें काम क्रोध सान माया लोस आदि कोई विंचार नहीं है, में एक 
रवर्य अखरिडत द्रव्य हूँ, मेरा फोईसा भी परिणंसन परपदार्थके परिण- 
सनंसे नहीं होता ऐसे . वस्तुके स्वरूपको जिसने पा लिया वह. अपने. 
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विपयमें इंतना निःशंक रहता कि जिसके बिषयसें संसंयर्सार में लिखा 
'है कि यदि ऐसा उपद्रव भी आजाय जिससे तीन॑ लोकेके प्राणी अपने 
भांगंको छोड़कर हट जांय परन्तु स्वरूपमें अरद्धावाले आत्मा अपने 
अन्तरंग के धंसे परिणाससे कंभी नहीं हट सकते । इसका केरणरं यंह 
है कि उस ज्ञानमें अपनी दुनियां चेतन्य जितनी मानी हुंई है उसका 
घात परसे नहीं है । अपना परत्ोक इतना ही मानां जिसके कारंण से 
दनलियांकी परिणतिसे ज्ञानी कंभी विचलित नहीं होतां। उसको ईंढ़ 
विश्वास है कि यह चेतन्य परिणाम ही यहां मेरा लोंके है, इससे वाहर 


उससे भिन्न है। उनसे जब मेरा सुधार विगाड़ नहीं होंता तों मेरीं 
दुनियां वह कहां जायेगी। मेरी दुर्नियां तो चंह है कि जिसकी प्रसन्नंता 
से मेरा मेला है ओर जिसंदी अरप्र॑ंसन्नता से मेरा चुरा है। लोक भी लोक 
ऐसाही कहा करते हैं कि मेरे मिंत्रे बंधु तो यहं है क्‍योंकि यदि यह नाराज 
हो जावेंगे तब मेरां जीवन कठिन है ओर इनके प्रसन्न बने रहनेसे 
मेरा जीवन सुकरं हैँ ॥ तव अपने में भी यह विचार करो मेरी दुर्नियां . 
मेरे भाई मेरे पिता पुत्र आदि संब यही चेतन्य है जिसकी निमलता से 
हम सुखी होते हैं और जिसंके' नाराज होनेसे मंल्रीन होनेसे हम 
हो जाते हैं।' जिस ज्ञानमें ऐसी, श्रेद्धां हैं वह वाह्य पदार्थकी 
परिणतिसे विचलिंत नहीं होता । ऐसी तीक््य॑ आत्मस्व॒रूपटष्टि अन्त- 
रात्मा वनाये हुए है कि जंगतमें किसी भी पदाथे का कुछ कहीं कोई 
परिणाम हो उसके पंरिणर्मनसे अपने आपमे क्षोम-पेदा नहीं होने 
ढेता निःशंकित अँंगका यह वंस्वथरूः हैं फंल-है। सोचो तो भेया। 
"तीन लोक इतनां बढ़ा है, किसी थौड़ी जगह रहनेवाले कुंछ कहे, करे 
सोचें तो मेरें आत्मस्वरूपका क्‍या चिंगाड़ कर दियां। जगतेम अन्नत 
जीव हैं,'जीवों की परिंणंति मेरें' अंमीष्टके प्रतिकूल ही गई ' तो उसने 
मात्र से उंस प्राणी से मेंस क्‍या थिंगाडं हो गया। अथवा कितने द्नि 
* “उसकी मेरा" साथ है। अंत सें'तो मंरने के बाद तो सबसे दिदा 'हो। 
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जाते में मी अकेला ही परभव को जाता हूं।में अपने भावकी 
निर्मलता रखे रहूं तो मेरे लिये सुख होगा ओर भावको मलिनता 
करू तों मेरे लिये मेरे से ही दुख होगा उस वस्तु स्परूप की श्रद्धा करने 
वाले ज्ञानी निःशंकित होते हैं। स्वरूप की अपने शारत्रों में चचो हे 
उन शास्त्रों में उसकी हृढ़ श्रद्धा होती है ओर अपनी ही वात इन शास्त्रों 
में मिल गईं इन तो इन शास्त्रों के कहने वालेपर उस ज्ञानीको कितनी 
हृढ़ भ्रद्धा हो गई | यह बात सवेज्ञ ने कही है । । 
इससे श्रद्धा उसके माननेकी अपेक्ता यहीं उठे हुये ज्ञानके 
प्रयोगसे शास्त्र की श्रद्धा और सबेज्ञा व सर्वज्ञकी महत्ता मानने वाली 
की श्रद्धा पुष्टि लिये होती है ओर सर्देज्षने कहा इसलिये वह सत्य हैं, 
इतनी मात्र वाह्म श्रद्धा है तो यह श्रद्धा तो उड़ सकती है, जो वात हमको 
अपने आप में मिली है उसकी त्रद्धा अति दृढ़ है। इस वांत का कितने 
 निविवाद प्रतिपादन उससे हो सकता-है जैसा इसको कहने वाले 
जितने निर्मल हैं। यहां से उठने वाली श्रद्धा यहां के लिये बड़ी अमिट 
_ हो जाती है ज्ञान की कितनी बड़ी वात है वह ज्ञानवल वात्थ से नही 
उठता ज्ञानीका बत्न अपने अन्तरंगसे उठता है चाहे वह भ्रद्धा की भी 
बात हो तो ज्ञान के अपने अंतरंग में से वह भ्रद्धा उठती है | अमुक ने 
कहा सो मानलो ऐसा ज्ञानी नहीं होता उन तत्वों का अपने आप सें 
प्रयोग करता है वह उसके मनमें ठीक उतरता है तब सर्वज्ञा 
ने-जो कुछ कहा है परीक्ष की भी वातें रवर्ग नस्क्र समुद्र द्वीप आदि 
यह भी विज्ञकुल सत्य है। जिसके खास तत्व की बात ऐसी निर्दोप 
सत्य है जो हमारे अनुभव में पूर्ण उतर गई तो .उसकी कही हुई 
-सब- बात बिल्कुल सस्य दे ऐसी जिनवाणी में'जेन शासन में. सभ्य दृष्टि 
की अविचल श्रद्धा रहता । निश्चय में निःशंक् रहता है तत्व यह है: ऐसा 
ही है ओर प्रकार से नहीं है इस प्रकाप भगवान के उपदेश में जो वात 
"कही वह कितनी सत्य है ऐसी रुचि होती है उसे कह ते. हैं निःशंकित 
अंग-। तथा . निश्चयसे अंतरंगम .मेरे . स्वरूपका कोई विग।ड़ कर . 
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सकने बाला नहीं हे यह स्वरूप ध्रव है जिस स्वरूप को लिये हुए 
अनादि से चल रहा है, इस स्वरूपकों शरीर तो क्या अनन्त कमे 
वर्गंगार या उनके फल भी क्‍या काई मुके उस स्वभावसे खंडित कर 
सकता हैँ ? न शंपर मुझे स्वमावस्ते सिंटा सकता ओर न रागह पादि 
भाव सुझे स्वावसे सिंदा सकते मुझ चतनकी चेंतनसे अलग कर 
अचतन करमनेकी क्रिंसोके ताकत नहीं । अचस्थामें भावकर्म के उदय 
से निबलता है परन्तु स्वभावकी मिटा नहीं सकता, स्वभाव चेतन्य हो 
रहेगा और यद चंतन्य एकाफी है स्तन्त्र है अपनी परिणतिसे परि गम- 
ना हूं, निःशंकित ऊंगवाला ऐसा विचार करके अपने आपके पेरों पर 
खड़ा है | सिंहवृत्ति और स्थानवृत्ति इनमें वस एक यही अन्तर है कि 
वृत्तिवाले जोच घअन्तरात्मा अपने चेतन्य स्वभावका स्वावलंबन 
करता है, अपराध भी हो जाय तो अपने रागद्र पादि अपराधको देखकर 
इसे मेटता हू परन्तु स्वानवृत्तिवाले भोदी प्राणी न अपने चेतन्य 
स्वभाव का भान करते और अपराध भी करे तो न सममता है ओर ने 
अपराध की निकालनेकी कोशिश करता किन्त जो निमित्त अपने धांत॑ 
में पढ़ गयया उस निमित्तपर लक्ष्य करके निमित्तको ही तोड़ने जोढ़ने 
के विपत्रमें प्रयत्न करता है जेसे कुत्तेको लाटीसे मारा जाय तो वह 
मारनेवाले पर इृप्टि न डालकर लाटीपर हृप्टि डालकर उसे चावता 
है मिंहचृत्ति वाला सम्यक दृष्टि कहलाता ओर स्वानबृत्ति वाला मिथ्या 
'द्रप्टि कहलाता । इस तरह दर्शन विशुद्धिके प्रकरणमें कह्दे जाने वाले 
सम्यन्दर्शनके आठ अंगॉमें पहिला अंग निश्चय ओर व्यवहार से कहा 
दसरा अंग निःकांलित हैं इसका यह अथ है कि अपने चेतन्य स्वभाव 
के अतिरिक्त किसी परिशतिसं अनुराग नहीं होना निश्चयसे निःकांक्षित 
हैं| जितनी भी मरी कपाय की वृत्ति होती ऐ उन कपायों की वृत्ति में 
रूचि नहीं होनी, इस प्रकार कपाय की वृत्ति उठकर भी वह प्रगट में 
अलग बना रहता अपने ही आत्माके प्रदेशमें । फिर उसके उपयोगं से 
'बिल्दल अलग घना रहें इसमें कितना वढ़ा बल और शांति है। यह 
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सम्यग्दर्शन की ही ताकत है कि अपने में उठने- वाली पर्याय से ऐसा 
ओर अपने आप से अलग रहता हूं, अलग ही सा हो रहा हूं अपने 
अन्दर | अनगार. धर्मास्त सें धमंका महात्म्य बतलाते हुए लिखा है 
कि जिसके सम्यग्द्शन हुआ है जो धर्मात्मा पुरुष है उस धर्मात्मा पुरुष 
के वाह्ममें यदि कोई उपसर्ग दुःख विपदा आजाय तो उसका चेहरा 
उदास तो दीखता है| पर धर्म भीतर खुश हैं वह ज्ञान भीतर अनुकूल 
है ऐसा अंतरंग सुख परिणाम आता यह सम्यग्दर्शन का साहात्म्य है | 
वहाँ किसी ले अश्ल किया कि धर्म यदि आंनद भरा रहा है तो चेहरेपर 
उदासी क्‍यों है उत्तरधर्म मानो कुछ डर गया है सो वह ऊपर 
अपना हर नहीं बताता भीतर तो अपना हपे रखता ही है 
परन्तु धर्म अपनेमें अनादुलताको ही लिये हुए है वह ज्ञानी यद्यपि 
ऊपर उदास रहता हे परन्तु भीतर अनाछुल है | जो उसके भीतर में 
उसके चेहरंपर कोई.सस्यग्टष्टि ही देखता | डदासीके समयसें सम्यर- 
दृष्टि चहरेपर झुशी ही देखेगें ज्ञानीके बातोंकी सारी कल्लायें ज्ञानीको 
मालूम हे। वह. .अपनी कलाओंके छारा ही दूसरेको देखता है। 
साधारण क्ोग उसमें उदासी ही देखते हैं। परन्तु वह भीतर में ही 
-अनांकछुल रहता है | उस ज्ञानी -जीवके जिसने अपसे अपने चैतन्य 
स्वभावका दशेन किया, कर्मके आधीन होनेवाले और अंतर्में नष्ट 
- होने वाले, दुखके उदयसे जो भरा हुआ है, पापके कारण है ऐसे 
विषय सुख सें उसे रुचि नहीं होती उसे वड़ी ग्लानि होती, यह निःकांक्षित 
अंग है चैतन्य स्वभाव के अतिरिक्त और भाव की इच्छा नहीं होना, 
निश्चयसे निःकांज्षित अंग का अन्तरंग है, और जगत के चाह्मय सुरों 
को .चाह नंद्ीं करना व्यवहार से तिःकॉँक्षित हे, इसीं तरह सिर्विचिकि- 
त्सिंतंथमो साधु को देखकर जिनका शरीर मलिन है, मुख से दुर्गध 
भी आंती है वे जो बीमार साथु है, दस्त भी लगा रहे हैं मूत्र पेशाब से 
भी लंथपथ है फिर भी ज्ञानी जीव ऐसे प्रवाह में उस साधु के शरीर तक 
से भी ग्लानि नहीं करत। और ग्लानि रद्दित होकरं उसकी सेवा करता है 
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ज्ञानीके क्षानमं इतना अड॒राग है कि ज्ञानीमें अनुरागको पाकर शौच 
वर्गेरह भी ग्लानि जंसी तुच्छ परिणित उसके हृदय में नहीं रहती | इस 
बात को हृष्टान्त लेकर के भी देखलो। साता का पुत्र में बड़ा अनुराग 
रहता हूँ यदि पुत्र टट्टी भी कर जाय पर माता को ग्लानि नहीं होती । 
अपने हाथ से साफ कर देती हैं और दसरे लड़के की टटटी पड़ी हो तो 
उससे ग्लानि आती हूँ । इसका कारण क्या हैँ कि इस माता को अपने 
में इतना अनुराग हद कि उस अनुराग के कारण टटटी विपयक ग्लानी 
विदा हो जाती हैँ । इसी प्रकार ज्ञानी सम्यक दृप्टी जीव की धर्मौत्मा 
में इतना अनुराग रहता हूँ कि धर्मोत्माके शरीरसे उस ज्ञानीकों जरा 
भी ग्लानो नहीं हाती दे, जिससे अनुराग हुआ उसके दोप में 
भी ग्लानि नही रहती, कभो कभी यह तो अनुभव की वात है | तो फिर 
शरीर के मल से उसे ग्लानि क्या रहे | जेंसा किमाता पुत्रके कोई दोप 
समझे तो भी पन्नसे ग्लानि नहीं करती | कोई सुन्दर प्रेम के उपाय से 
उस दोप को छड़ाने का प्रयत्न भीतर स्वभाव से हो रहा है इसी तरह से 
ज्ञानी जीव को धर्मात्मा में कदाचित दोप भी है तो भी धर्मात्मा से 
ग्तानि नहीं होती | परन्त अपने सदपायों से उसके दोप जिस प्रकार 
मिकले इसके प्रयत्नस्वयमेव होजाते हनिर्विचिकित्सित अग कितना रहस्य 
भरा है अच्तरंग में राग हं प क्रोध मान साया लोभ यह जो विभाव है 
# इनसे ज्ञोभ नहीं पाता हुआ चेंतन्य स्वभाव के दशोन में ही उसकीरुचि 
बनी रएती हूँ । कभी भी उसमें यह भाव पेंदा नहीं होता दे कि में इतने 
द्विन से धर्म में लग रहा हूं पर धनी न हो पाया मेरे अवधिकज्ञान 
चमत्कार आदि पदा नहीं हो पाया इसको धसस में भलानि स्वप्न में भी 
नहीं होती.। ऐसा यह निरविचिकित्सित अंग है | इसी तरह से अन्यअंग 
जिनका वर्णन कल करेगें उनकी शक्ति रूप इस दर्शन के होने .पर जो 
ज्ञानी में बस्तु परिणाम होता है वह मोत से छूटकर चेतन्य स्वभाव को 
पाता है ऐसा उनका प्रमम अनुराग द्वोता दे इस भाव में तीर्थंकर. प्रकृति 
क्रा बंध होता है वह शुद्ध आत्मा के स्यभाव का लाभ उत्पाद व्यय 
प्रोग्य करके सहित है १७ वीं गाथा में यह वात वतलाई थी कि यह 


कह 
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'स्वयंभ्रु स्वमें स्वयं के लिये स्वयं के द्वारा होता होता दे । तब कहीं ऐसा 


न समको कि यह तो अभावकी बात होगी ऐसा संकोच संदेह किसी 
श्रोताकरों आगया तो उसके निराकरण के, लिये यह गाथा चल रही है । 
ओता भी निराकरण के द्वारा वस्तु को शुद्ध कर रहा हैं| वहां कुछ चीज 
न हो ऐसी बात नहीं है उसमें तो खासियत यह रू कि कोई पर्बाय 
उत्पन्न होती, कोई पर्याय नष्ट होती हूँ ओर द्रव्य प्रीव्य रहता है यदि 
वह स्वयंञ्चु कोई चीज है तो यह वतलाओ कीनसा प्यार उसन्न हुआ 
ओर कोनसा नष्ट हुआ | देखो वहां शुद्ध पर्याय तो उत्पन्न हुई ओर 
अशुद्ध पर्यायका नाश हुआ ओर दोनोंमें एक द्रव्य हुआ। उत्पाद 
व्यय ध्रोव्यकी बातको शुद्ध स्वरूपमें गठाया है अब अशुद्ध स्वरूपमे भी 
२खो-एक मनुष्य मरकर देव हुआ तो देव पर्योयसे उत्पन्न हुआ ओर 
मनुष्य पर्यायका विनाश हुआ देव पर्याय कव उत्पन्न हुई ओर मनुष्य 
पर्याय कव॑ नष्ट हुई क्‍या ऐसा होता हैँ कि पहिले मनुप्य पर्याय नप्ट 
होतीं है पीछे देव पर्याय पेदा होती हो या यह कि पहिले देच पर्याय 
'पैदा होती है ओर पीछे मनुष्य पर्याय नष्ट होती है कि एक समयमें एक 
साथ पतुष्य पर्योयक्रा नाशा ओर देव पर्यायक्रा उत्पाद होता है। 
' हां एक ही समयमें मनुप्य पर्यायका नाश होता है और देव पर्यायका 
उत्पाद होता है संयोग वियोग एक ही समयमें हैं जेसा हम और आप 
दोनों किसी गाँवमें जा रहे हों। रास्तेमें एक छोटासा गांव आया 
वहां सलाह हुई कि आगे हम अकेले जांयगे यहांसे लोट जावों। तब 
आप वहींसे लौट गये । फिर कोई आदमी पूछता है कि तुमारा उनका 
कहां वियोग हुआ तो उत्तर है उस छोटे गांव वियोग हुआ उस छोटे 
में भी दोनोंका साथ था, वियोगं- कैसा तो जैसे संयोग और वियोग- 
का स्थान एक ही है जहां विदयोग हुआ वह स्थान अ'तिम 
संयोग़क़ा भी था जेसे मनुष्व आयुमें निपेक ८ बजे तक चल रहा है 
८जजक़र एक समयपर देव आयुके निम्ेकका उदय हुआ । यहां देखो 
'मनुष्यः का ८ बजे तो मनुष्य आयुकाच्दय है, सो वहां तो मरण नहीं 
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आयु का उदय आया- वहां वह देव वन गया .तो मनुष्य मरा कहाँ? यह 
बतलाओ सनुष्य के मरने की वात यदि कही जा सकती है तो देव आयु 
का जो , प्रथमनिषेकका उदये पा, जिस समय में है वस समय सें 
मनुष्य का विनाश कहा जा रैकृतो' है तो उत्पाद व्यः एक ही 
में हुआ, इस बात का इस त्रव ध 
होगा | इस तरद से जब नवीन पर्यायध्कत उत्पाद हुआ ब।ं ड़ “समय 
पूर्वपर्याय का विनाश हुआ यदि उत्पाद व्य 
स्वभाव: न हो तो जो पुरुष अधर्मी है वह अनन्त काल में अधर्सी हो 
रहेगा जब उसमें दसरी पर्यायक्राउइथ हो तो अबर्मों पर्योयफा विनारा हों 
इसलिये धर्मी पर्योयके उत्पाद विना अवर्सायर्या यक्रा विनाश नहों हागा । 
मभेया ! उल्ताद व्ययका इसमें स्वभाव पढ़ा है, इसलिये ऊल्याएु हो सकता 
हे प्रत्येक जीव के नवीन नवीन पर्याय का उदय होना पूर्व पर्याय का 
विनाश होना यह हम सब के अनुभव में भी आता है और पौराशिक 
कथा में भी सुनते हैं. तो वही सष्ट है| क्षण २ में दूसरी पर्याय देखी 
जाती है यह उत्पाद व्ययध्रोग्य का ऐसा स्वभाव है, क्षण में आत्मा में 
पययोय बदलती रहती है इस तरह से अपनी पर्याय को बिनाशीक जान 
कर पर्याय में मोह न करो किसी पयौय में आत्म बुद्धि न करो जो नाश 

! जाने वाली चीज है उसको अपना मानने से अपना लाभ नहीं हो 
सकता जो ध्रृव चीज है उससें आत्मीय बुद्धि करने से अपने में कुछ 
मिल सकता है । लोग अपने अपने करामातों को दिखाकर चले गये 
उनकी कोई भी बात नहीं रही उस भव में क्‍या होता होगा, उस भव सें 
अपने परिणाम के अनुसार सुख ढुःख पाता होगा | यह जीव इस ही 
तरह -त्निजविज्ञान धन से श्रष्ट होकर विभावों में ही रत रहता हुआ 
संसार परिभ्रमण करता है। संयोगाधीन दृष्टि का ही विकारी स्वाद 
लेता रहा. है। है आत्मन्‌ ! देख सोभाग्य से सुमवितज्य से यह्‌ उत्तम 
नरभव. पाया आत्मा तू वही है जो पहिले था अनेक भवों के अनेक 
संपदाविपुदा से तू अधाया.. नहीं. सारे भ्रमण का मूल पर्याय बुद्धि है। 







( ६६ प्रवचनसारप्रवचनगाथा १७ 


इस पर्याय चुद्धि को छोढ़ द्रव्य दृष्टि कर। तू स्वभाव की महिमा तो 
देख । पर द्रव्य से अत्यंत मिन्न अपने में अविभक्त शुद्ध निर्मल निरुषधि 
पारिणामिक भाव सुधाका पान कर। जो तेरे स्वभाव के अनुरूप है. वह 
तो तेरी कल्ला है ओर जो विपरीत है वह सब कलंक है | तेरा स्वभाव 
है विशुद्ध चेतन्‍्य | और भी ध्यान रख तू सामान्यविशेषात्मक है फिर 
भीतू इन दो तत्त्वों में जो कि एक साथ रह रहें हैं मात्र विशेष की 
पहिचान सें रहा उसके फल स्वरूप अनंत काल संक्लेश सहा, आकुलित 
क्ुबव्य रहा | अब तू यह कर, विशेष तो ज्ञेय बना उसका विरोध न 
करके सासान्य का दृठ अवल्म्बन ले ऐसा दृढ़ अवलम्ब लक्ष्य कर कि 
जिसके वाद अन्य पक्ष न आबे ओर यह पक्ष भी मिट जावे। तू 
शुद्ध बुद्ध निरठ्जन ज्ञान पूर्ण है, उस स्वरूपको क्‍यों नहीं देखता पूर्ण 
विश्वास और व्यवहार कर कि शुद्ध चैतन्यभावके अतिरिक्त कोई भी 
आपाधिक भाव सेरे महीं है। मैया ! एक शिक्खके म लड़के थे उनमें 
छोटा लड़का पढ़ने लिखनेमें चतुर था लोकोंके समभानेपर उसे 
पढ़ाया और पढ़ने विल्ायत भेज दिया जब वह वैरिप्टरी पास करके 
. आया। तब मंडलाधीश ने उसका उत्सव किया वहां वह कलेक्टर कहता 
है उसके पिता से कि यह तुम्हारा वालक बहुत होशियार है तब पिता बोला 
कि यह मेरा लड़का नहीं है मेरा लड़वा तो (बड़ेका इशारा करके) यह है 
कलेक्टर ने पूछा कि यह तो बड़ा बुद्धिमान वैरिस्टर है इसे अपना न 
कह कर इस अपडू को क्‍यों अपना कहते हो तब सिंक्ल बोला कि यह 
पढ़ ही तो आया है, रोजगार अच्छा कर लेगा इतनी ही तो वात है 
हे, परन्तु हमारे कुलकी कलामें तो पूरा नहीं है कलेक्टर ने पूछा! इसकी 
पहिचान ? तव सिक्‍्ख ले एक ८ हाथ की चौड़ी खाई खोदी और कहा 
कि मेरे कुल में शुरता निर्भंयता और कर्मठता की कला चलती रही, इसे 
पूरा कराइये, इस खाई को उल्लंब जावे | वह वैरिस्टर एक घोड़े रप 
सवार होकर उसे लांघने आया ज्योंही खाई के पास आया घोड़े की 
लगाम तानली और रुक गयीं । बड़े लड़के से कहां कि- अब सुम इस 
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खाई को लांधो बह बोला स्वयं कूद कर लांधू या घोड़े पर सवार होकर । 


सबने कहा कि घोड़े पर सवार होकर | यद घोड़े पर सबार होकर चला 
घोड़ा दोड़ता हुआ जब खाई के पास आया तब उसने एक ऐड़ और 
लगाई, घोड़ा ,ल्ांघ गया फिर वह स्वयं बोला इसमें तो घोड़े का ही वल 
था अब में स्वयं लॉघू गा वह दौड़ा और कूद कर स्वयं लांघ गया। 
जब इसका विवरंण हुआ तब पता चला कि वेरिस्टर को मरनेकी शंका 
थी, बड़ेके मनमें यह शंका ही न थी। 
भाइयो ? जगतके वाहय अथके निर्मित्त इस ऋमर व्शिद्ध चेता्य में 
अब क्या शंका करते हो ? तुम अनंत चतुष्टयके अधिकारी हो इस मोह 
खाई को लांघ जावो यह तुम्हारे कुलक्की कला है अन्यथा बड़े बड़े विज्ञान 
भी पालो स्वरूप दृष्टि नहीं हुई तो उसे भगवान. का प्यारा नहीं 
सममना | निज अन्ादि अनंत अहेतुक ज्ञान स्वभाव की प्रवल भावना 
करो तब उस उपयोगसें राग हंष को अवकाश ही नहों मिलेगा | इन 
का वस्तुतः कोई स्वामी नहीं है मात्र म्रम से इस जीवने पालन पोषंण 
का भार ले रखा है | देखो रागादि यदि आत्माके हैं तो जब तक आत्मा 
है सदा रहना चाहिये और यढदिं पुदूगल-न के हैं तो पुद्धल कर्म का ही 
कुछ होता रहो आत्माको इससें क्‍या बिगाड़ हो, फिर क्‍यों छुव्ध होंता 
है। निमित्त :इष्टिसे देखो तो पुदूगल कर्मके हैं व उपादान दृष्टि 
से देखो तों आत्मकि. हैं परन्तु- स्वभाव दृष्टिसे देखो तो वे हैं ही नहीं । 
तब स्वभाव हृष्टि.बनाओ उनका ध्यान ही हटावों वे तो मिटेंगे ही । 
आत्मा परिंणशमनशील है | यह ऋधम पर्याय. छूटकर धर्म पर्याय आती हे 
अथवा यों अधर्म पंयौय छूट जाती है दोनोका एक ही सम्रय हे | धम 
हृष्टिसे घसे पंयाय आती है और अधम दृष्टिसे अधर्म पर्याय आती है 
धर्म है आत्मांका चंतन्य स्वभाव । कहा भी है “वबच्त्थुसद्यवो धम्मो” 
तव इस:हो प्रतिभासमात्र चेतन्यभांवका लक्ष्य रखा तो #.व नित्य अंत 
प्रकाशमान. हे -फिर सब. कल्याण ही कल्याण हैं। . इस निमेल दृष्टि 
के होने पर वे भाव ही नहों आते जिनसे मिथ्यात्वादि पांप कम बंधते 
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है, हां पहिले अज्ञान अवश्थामें जो कर्म बांधे थें उनका कुछ विपाक है 
उसे कदाचित्‌ गुजारेमें करता है ता भी ज्ञानी अपने निर्मेल लक्ष्यके 
कारण स्वभावमें ही ढलता है ओर कर्म निर्जराको प्राप्त होते जाते हैं । 
अतः सर्व विकल्प छोड़कर मात्र निज पारिणामिक भावका ही 
लक्ष्य रखो इसही में सत्य कल्याण है । इसमें कभी पर्यायमूढता नहीं 
आती । परयौयसूढ परसमय हे द्वव्यद्रष्टा मुक्तिमाग के सत्य सेनिक 
हैं । दशेन विशुद्धिके प्रकरणमें कल निर्विचिकित्स अंग तक हो गया 
इसके वाद अमूढ हृष्टि अंग है वह यही तो अमूढता है, अमूढ इप्टि 
हते हैं कि ऐसी दृष्टि होना जो मूर्खता पूर्ण न हो, उसे कहते है अमृ- 
ढ दृष्टि । मूढ माने मू्खता पूर्ण दृष्टि होना सो मृढ्डप्टि ओर मूढ 
दृष्टि न होना सो अमूढ्दपष्टि । कुदेवकु गुरु कुशास्त्र इनमें श्रद्धा जाना 
सो मूढ्टष्टि है इनमें न जाकर देव शास्त्र गुरुसें ही रुचि रहना 
यह अमूढ दृष्टि है, निश्चयसे आत्माका जैसा स्वरूप है उस स्व॒रुपमें 
सावधान रहना उसमें मूखंता न आना इस स्वरूपके विरुद्ध अपने 
आपकी न समझना अमूढ दृष्टि अंग है। ज्ञानी जीव निर्भय क्‍यों 
रहता है इसलिये कि उसे अपना स्वरूप हस्त गत है इसलिये भय का 
कोई प्रयोजन नही, भय क्या है, लाखका टोटा पढ़ गया इसमें 
भयकी क्या वात है, में आत्सा चेतन्य स्वरूप अनंत गुणका पिडरूप 
ज्योंका त्यों अब भी तो हूं। यहां से गया क्‍्या। यहां किन्‍्हींने 
कोई उपसग कर किया तो भय काहे का ? यह अनंत गुणणोंका पिंडरूप 
आत्मा ज्योंका थ्यों यहां ही तो हे इंसमें आया कया ? इसमें गया क्‍या 
ऐसी चस्तुके स्वरूपकी श्रद्धा है इसलिये सम्यग्ज्ञानी जीब निर्भय होता 
है सम्यस्टष्टि अनादि अनंत अहेतुक असाधारण चेतन्य स्वभावसे 
कभी मोही -अज्ञानी नहीं होते। अमूढ दृण्टि अंगके बाद उपगूहन अंग. 
होता है। उपगूहन अंग कहते हैं धर्मीत्माओंके दोप छिपाने को। 
, दोप केई तरहसे छिपाया जाता है जैसे एक तो प्रजामें दोपोंको 
प्रगट न करता कग्रोंकि उस धर्सात्मां के दोप प्रगट करनेसे किसीको लाभ 
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नहीं होता। नतो अजाका .हीं लाभ होता व न कहने वालेको ही न 
जिसके दोप कहे गये उसको लाभ होता दहै। दसरे धर्मात्माओं के जो 
दोव हैं उसको समम्काकर उसको दूर करना इस तरहसे दोपका व्पगृहन 
होता हैँ --तीसरा यदि धर्मात्मा माने ही नहीं इकदम -उदडंता पर 
उत्तारू हो जाय, यांदि आयोग्य क्रिया करता रहे तो उसे गुरुजन डाट- 
कर उचित दंड देकर यहां तक कि संघसे निकालकर दीक्षा छेंदुकर उसंके 
दोपोंकी धार्मिक प्रवाहमें से निकाल देते हैं अर्थात्‌ जिस किसी प्रकारसे 
धमकी प्रसिद्धि हो उस उपाय से उपगूृह्‌ करे | समाजमें देशमें दोप प्रगट 
करने से धमेका ही हास्य लोग करते हैं इसलिये दोप प्रगठन हाने 
देना उपगृहन अंग हेँ। 

यहां कोई उपाय कर उसे छिपाओ उसे सममााओ या उसे 
दंड लिवाओ कुछ भी भ्रक्रिया करो परन्तु लागोको उनके दोप प्रगट न 
हो सके ऐसा वात करना उपगूहन अंग है, इसका दूसरा नाम उपयृ हुं 
अंग है आत्माके गुणको वृद्धि करना अपने गुशका विक्रास करना सो 
उपबव हण अंग हैं ओर अपने चेतन्य भावमें दारपेक्रों नही आसे देना 
सो उपगृहन अंग है धर्मात्माओ के दोपोंकों प्रगट न होने देना व्यवहार 
में उपगूहन अंग है अपने आप के चैतयन्न स्वभावसें अपने दोपोंकों प्रगट 
न होने देना उत्पन्न ने होने देना सो निःश्चयसे उपगृहन है। उपगूहन 
अंग के बाद स्थितिकरण अंग है कोई धमात्सा धनके अभावसे या आ- 
जिविकाके अभावसे या लोगोंके अपयशसे या शरीरकी कमजोरीसे 
किसी कारणसे धर्मसे विचलित हो रहा हूँ तो उसे विविध उपायों से 
धर्ममें स्थिर करना, स्थितिकरण अंगदे जैसे पुष्मडाल मुनिको वारि- 
पेण मुनिने अपनी गृहस्थीकी रानियोंको भ्रद्मार करवा कर के दिखाकर 
पुष्पडाल मुनिकों बराग्य बढाकर धमसें स्थिर किया । उपाय नाना 
होते हैं ध्येय एक होना हैँ | तथा निश्चयसे अपने ' आपको काम क्रोध , 
मान , माया, लाभ कपायेसे विचालित होते हुए भी रूद्वेच्नांके द्वारा 
अपने आपमें स्थिर कर दिया सो स्थितिकरण अंग हैं। दूसरको स्थिर 
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करना वाह्म स्थितिकरण अंग है। अपने आपको स्थिर कर देना सो 
निश्चयसे स्थितिकरण अंग है | यह जीव अनादिसे कमेसे मलिमस हट 
यह अनेक दोषों को बनाता आता है जब तक यह जीव स्वृरूपम नहीं 
छपता अमप्रमच अवस्थामें नहीं होता तब तक किसी भी जीवकी अआ- 
लोचना करे तो आलोचनाके लिये ४५० विपय मिलते रहेंगे जब तक 
दोपका पिटारा है यहां कौन सा ऐसा व्यक्ति मिलेगा जो गुणास 
ही भरपूर मिलेगा बड़े २ घड़े गाधी नेताको भी लो, ऊचेसे ऊ चे साशु 
के दोप खोजने चलो तो दोप मिल जाँयगे क्योंकि परमात्माही निर्दोष हैँ 
परन्तु जिनके दोष खोजने सात्रकी ही आदत है उसके सबसे बढ़ा यही 
है दोष दोपद्ृष्टि वालेकोसवत्र दोपही नजरआयमगें गुण तो उसकी दृष्टि 
में आ भी नहीं सकते । कोई विवेक ऐसा होता जो गुण और दोप देख 
करके गुण पर विशेषभार देवे | जो गुण ही देखे वह गुणी ओर गुणके 
प्रेमी है, इस कारण हम और आपको यदि अपने कल्याण सागमें 
चलना है तो दोप दृष्टिकों दूर कर अपना सार्ग साफ करने के लिये 
गुण दृष्टि लेना चाहिये दोष दृष्टि लेने वाले अपने दोपकी दृष्टि करे 
मुझमें क्‍या २ दोप हैं हां अपने ही उद्धारके लिये हमें यदि शरणके दोष 
जानने की आ!वश्यकता हो व दिखने में आ जाय तो उसका निषेध 
नहीं, क्‍योंकि जहां हमें शद्धा करके अपना कल्याण मांगे बनाना है वहां 
हमें निर्दोपषका आश्रय लेना चाहिये | ज्ञानोउस दोष को जाननेका अपने 

कल्याणुके वास्ते ही प्रयत्ल करते हैं परन्तु आज तो संसारमें रुढि 
चल गई। जो दोप देखते हैं वह अपने कल्याणके वास्ते दोप नहीं 
देखते किन्तु अपना व्यसन बढ़ानेके लिये उस दोपको देखा करते हैं-- 
जो भी काम करे अपने हितके लिये करे । क 

अपने हितके लिये दूसरे के दोपोंको समझो परन्तु अपने हितका 

जहाँ लेश भाव है ही नही और दोष देखकर जहां व्यसन बना रहे वह 

स्वयं उसके लिये घातक है। स्थितकरण अंग वाले किन उपायोसे 
धर्मात्माओंकी स्थिति करते हैं यह उंपांय सम्यग्टष्टि होने पर उंसंके 
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सरल बन जाता है। उद्देश्यका बोध होने पर भेया ! उल्लकन नहीं, 
दूसरेकी किस प्रकार धर्मसें स्थिर करे यह उपाय उसकी समक्षमें ही 
हैँ । कितनेके दोप समभाकर दूर किये जाते हैं कितनेके दोपदंड देकर 
दूर किये जाते हैं कितनोंको स्थिर करना उपदेशसे होता है, कितनों को 
स्थिर करना विनयसे होता है कितनोंकी स्थिर करना अनुराग बढानेसे 
होता है कितनोंकी स्थिर करना सेवासे होता है कितनोंको स्थिर करना 
धनकी सहायतासे होता हैं। जुदो २ परिस्थितिवालोमें जुड़े २ उपायों 
से स्थिर करनेका उपाय चलता है। स्थितिकरण--दूसरे यदि ध्मसे 
विचलित होता हैँ तो उसे धर्म स्थिर कर देना स्थितिकरण अंग व्यव- 
हार में है।. खुद धर्ममें विचलित होता हो तो खुदको धर्मसें स्थिर 
करना निश्च यसे स्थिति करण अंग है। अब वात्साल्य अंग | वात्स 
लय अंग कहते हैं तिश्छल निष्कपट प्रत्युपकारकी आशा बिना जे) धर्मो- 
त्माको प्रेम किया जाता है उसको कहते हैं वात्सल्य अँंग। विष्णु-' 
कुमार मुनिको कौनसा स्वार्थ था जो ७०० मुनियोंकोी उपसर्गसे बचाने 
के लिये इतना बड़ा त्याग किया, कितना बड़ा त्याग ! कि त्याग का 
त्याग करके ऐसा उपसर्ग बचा लिया। आप कहो कि त्याग का त्याग . 
करने वाले-वहुत मिल जांयगे परःतु त्याग का त्याग करनेमें जिम्हं खेद 
हो रहा है और त्याग का त्याग बडे ही कार्यके लिये आवश्यकसा मालू: 
म पढ़ रहा हो, वही त्याग का त्याग करे तो उसकी आत्मासे पूछी 
फितना दुःख होता है विष्युकुमारने- इतना दुःख स्वयं अपने पर लेकर 
जहां उपसर्ग॑ बचाया है देखी - वात्सल्यकी कितनी पराकाष्टा है। प्रेम 
कहते हैं तो इसको कहते हैं धर्मात्माओंके उपस्ग आने पर उनका उप- 
सर्ग:दूर करना प्रेम बढाना यह वात्सल्य अंग व्यवद्ास्से है। निश्चय 
से अपने आपके ज्ञायकभावमेंं रुचि करके उसमें स्थिरतासे रहना अपने 
गुणमें प्रीति करना इसको कहते . हैं वात्सल्य अंग | आठवां 
अग प्रभावना है। इस अ'गमें अज्ञान रूपी अधकारकों दूर' 
करके जैन शासनकी प्रभावना करना प्रभावना अंग दे । बडे २ उत्सव 
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भो मनालिये जाँय बड़े २? कल्वाणक भी सना लिये जांय परन्तु 
अज्ञान रूपी अ धकारकों दर करनेका उस उत्सवर्मे कोई उपाय नही 


रखा तो वह प्रभावनाका रूप नहीं हू। लाखों रुपया खच्े करके उत्सव 
में दूसरेके अज्ञान को दूर करनेका कोई उपाय नहीं रखा तो बह प्रभा- 
वना अंग नहीं हू हां कल्याणुक हुए स्थापना को पंच कल्यागुक वन गये 
उसे उत्सव कह सकते, परंतु प्रभावना वह कदहलातो ह कि जिसके द्वारा 
लोग देखकर यह कहेंगे कि यह उद्दार करने वाला धर्म हैं। तो-यह 
वात दसरेके दृदयमें आ जाय तो उसका नाम ही प्रभावना हैें। अब 
आप सोचलो क्रि दूसरेके मनमें यह वात केसे आ सक्रेगी ? यह आा 
सकेगी उनको ज्ञानदान देने से । ज्ञानदानसे बढ़कर ओर कोई प्रभा-' 
वना धर्मकी नहीं होती यह तो हूं बाह्य प्रभावना। परन्तु अपने आप 
को रत्नत्रयके तेजसे प्रभावित करके वढ़ाना उसे कहते हैं अ'तरंग 
प्रभावना इस तरह आठ अ गोंसे साहत उसका सम्यग्दर्शन निर्मेल होता 
है। मृढतासे रहित अनायतनोंसे रहित सम्बस्दर्शनके होने पर 
जिसका यह परिणाम ही जाय जिसका चेतन्यभाव अपने में देखा ऐसा 
चेतन्य भावको सबसें स्थापना करके ये ऐसे सुखमय अपने चेतन्य 
स्व॒भावको क्यों देखते नहीं, क्‍यों दुखी हो रहे,फेसे इनका संसार दर हो 
ऐसे परिणामर्मं तीथंकर प्रकृतिका बंच्र होता हैँ तीर्थंकर प्रकृति तो आ- 
खबरूप है कितु सम्यग्द्शन मोक्ष मार्ग है। सम्यादर्शनके प्रभावसे 
अतमे जो पूर्ण अवस्था होती है अब उसी पूर्ण अवस्थाका उत्पादज्यय 
प्रोब्यकी दृष्टिसे इस १८ वीं गाथामें वर्णन करते हैं 

उत्पाद उ्येय घृव्य थे तीन चीजें प्रत्येक द्रव्यमें पाई जाती हैं 
उस कारणस शुद्धात्मासें भी ऐसी अबस्था होतीं है । द्रव्यका स्वरूप 
उत्पाद व्यय ध्रोव्य सहित है (युक्त है) प्रत्येक दृब्य में उत्ताद 
'व्यय धौव्य पाया जाता है, तब शुद्धात्मा कई द्रव्य से न्यारा थोड़े ही 
हो गया, वह भी तो द्रव्य है शुद्ध हो गया, शुद्धात्मा के उत्पाद व्यय 
धोव्य खोजना ऐसा कहते हैं या ऐसा हुवाते हैं | कहां ह॒वाते है । 
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उत्पाद व्यय भव्य थे तीन चाजें भी मेरे उपयोग में विशेष रूप से हुवाते 
हूं कहां हुवानी ६ रिद्ध सें हुवादी हूँ अर्थात अपने ज्ञानकेद्वारा सिद्धमें 
इस समय उत्पाद व्यय धाव्य सिद्ध करते हैं और जिसमें सिद्धोंका 
उत्ादव्यय धोव्य देखो जानो समझो ऐसे जैसेकि उस उपयोगके अनु- 
रूप अपने आपमें ऐसो कोई विशेषता पावें। इस प्रकार उनके उत्पाद 
व्यय धीच्य को कहते हैं । 
उप्पादों य विशासो विज्जादि सब्बस्स अत्थजादस्स | 

च्जायेण दुकेण वि अत्थो खलु होदि सब्मू दो ॥(८ी 
समस्त जितने भी पदार्थ हैं उनका फिसी पर्याय में तो उत्पाद होता है 
व किसी पर्योाव में विनाश होता हें परन्तु उन सब पयोयों के अन्दर 
पदार्थ सदूभूत रहता है जेसे शुद्ध सोने का अंगद पर्याय से तो उत्पत्ति 
हुई अंगद कहते दे जो ज्ुजावों में पहिना जाता है, जेसे सोने की बाजू 
बंदरूपमें पर्याय की तो उत्पत्ति देखी गई ओर आपजों पहिले थी उन 
अंगूठियों की पर्याय का विनाश हुआ व पीली आदि पर्याय जो कि 
यहां शाणस्थानीय है दोनों जगह उत्पत्ति विनाश को नहीं प्राप्त हुआ, 
वहाँ इस तरह उस्पाद व्यय ध्रीन्य हुआ अर्थात्‌ सोने की ५,७ अंगूठियां 
थी किसी ने कहा कि इन अ'गूठियां का एक अंगद बनादी । उसने उन 
अंगूठियां का अंगद बना दिया तो देखो वहां अ'गद का तो हुआ 
उत्ताद और अंगूठियों का हुआ विनाश परन्तु सोना दोनों . जगह वही 
सोना हैं दोनों जगद बदहीपीलापन है तो पीलापनका ओर. सोनेका श्रोव्य 
रहा है | इस प्रकार समस्त पदार्थों का किसी पर्याय से उतद्याद किसी 
पर्याय से विनाश होता ओर. किसी पर्यायसे धोव्यपन बना रहता । 
इसमें ही वस्तु है ओर वह.स्वयं परिणमता हुआ है । प्रति क्षण २ वह 
परिणमंता ही. रहता अमुक्क ,समय का जो परिणमन है उसको उत्पाद 
ओर उसी की विनाश कहते है। जैन सिद्धान्त के अन्दर अर्थात्‌ वस्तु 
स्त्ररूप से विनाश ओर अभाव सर्वथा अभाव रूप नहीं हुआ करता 
किन्तु किसी कि सद्भावरूप होता है जेंसे किसी ने कहा चौकीपर 
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संमयसार रम्चा होगा उसे उठा लावो उस चाझीपर समयसार 
था ही नहीं तब बह कहता हैं कि वहां समयसार नहीं हे उसे 
वहां समग्रसार का अभाव द्ोजा # क्या ? समयसार का 
अभाव चोकी के सद्भाव रूप पढ़ा अथोात समयसार रहित चौकी का 
नाम समयसार का अभाव है । क्योंकि जिसके समयसार का अभाव 
समभ में आया उसके दिमाग की इृष्टि का देखो कि उसके केसरमम 
में आया अभाव । ऐस हीं समझे आया कि जिस आधारमें समयसार 
उ्से न मिला वह आधार देखा तथ समयसार का अभाव उसने ऋटा 
इसलिये अभाव किसी पदार्था के सद्वाव रूप हुआ करता है तब पर्याय 
का विनाश ऐसे दूसरी पर्याय का सदभाव रूप हुओ करता है । देव 
पर्याय का उत्माद ही मनुप्य पर्यायका विनाश कहलाता हई, जिस क्षेण में 
प्रथम ही प्रथम देव पर्याय का सदभाव हुआ उस अवस्थामें मनुप्य 
पर्याय का अभाव कहा जाता है वस्तु के उलाद व्यय प्रौव्य की एक 
में स्थिति दे। स्थिति हें। स्थिति उसका नाम ही उत्पाद व्यय ध्रीव्य है 
कि प्रत्येक समय स्थिति सामान्य रहे इस तरह वस्तु उत्पाद व्यय ध्रीज्य 
है। प्रोव्य वह होना कहलाता है कि अत्यक समय स्थिति सामान्य रहे 
इस तरद्‌ वस्तु उत्पाद व्यय धीव्य में गुम्फित है और जितने गुण हँ 
उतने गुणों का उत्पाद और उतने हो गुणों का विनाश और उतने हो 

गुणों का प्रोव्य भूत ही वस्तु है । इसलिये वस्तु अनेकान्तात्मक है। 

अनेकान्त समझने के लिये ज्यादा कठिनाई नहीं पड़ती प्रत्येक वस्तु 
अनेकान्त स्वरूप में दिल रही ! लोक व्यवहारमें एक मनुष्य के लिये 
पिता पत्र, सासा भानजा आदि रिस्तों का उपयोग फिया जाता है। 
प्रतीत होता है कि उस मनुष्य में सामापन भी हैं भानलापन हूँ पुश्रपन 
भी है। ऐसे २ कितने धर्म मनुष्य में हैं, परन्तु कोई एक अपेक्षा से ही 
सारेके सारे रिस्ते मानले लड़केके ही सारेके सारे +स्ते मानले तो वह 
विरोध खा जायगा। जितने घर्मे होते उतनी ही अपेक्षायें होती है। 

जितने गुण होते उतनी ही दृष्टियां होतीं हैं। एक वार वनारस में 


शा 
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गंगादास नाम के पंडित रहते थे , बह सभी सिद्धान्त के बड़े पारगामी 
थे, जेन सिद्धान्तों को पढ़ने का मौका मिला सो उन ग्रन्थों की छाप पढ़ 
गई । जिनसिद्धान्त के ग्रन्थों को पढ़ने की स्वार्थियों के यहां बहुत तेज 
मनाही हैं। क्यांकि जेन सिद्धान्त सरल सत्य सीधे रूपसें रखे हे । जो 
ठीक जल्दी सच्ची समभमें कारण होजातेहे इसलिये यह डर लगता 
कि कहीं पढ़कर यह श्रद्धा न कर बेंठे तो हमारे घरसे चला जाय ऐसे 
डर के कारण जैन सिद्धान्त को पढ़ने की मनाही है ) पर जेन सिद्धान्त 
यह कहते हैं कि दुनियां के जितने सिद्धान्त हैं'तुम सब सिद्धान्त को 
पढ़ो सब धर्मके मत खूब पढ़ो रब मतों कोपढ़ो और उस मतमें दोप दे घने 
की दृष्टि से न प्रढो, थोड़ा २ यह भी कहता हे सब भतों का अध्वयन 
करो ओर उस मत के गुण को देखो | अपनेमें वह दृष्टि लेवो कि इसका 
सिद्धान्त किस दृष्टि से ठीक बैठता है | जगत में जितने सिंद्धान्त हैं 
किसीका सिद्धान्त सर्वथा असत्य नहीं है, किसी दृष्टि से इनका सिद्धान्त 
ठीक किसी दृष्टि से इनका सिद्धान्त ठीक, जगतके जितने सिद्धान्त सब 
इृष्टिमें ठीक है, परन्तु आचार विचार की अभी वात नहीं कहताहूँ । 
जिसमें आप यह शंका करने लगे कि वलि करना कान तरह से ठीक है 
हिंसा करना कोन तरहसे ठीक है ? ये कार्य स्वरूप के नहीं है हम,तो, 
सिद्धान्त की बात कहते हैं द्रव्य के स्वरूप की वात कहते हैं। द्रव्य में 
कि किनने क्या स्वरूप जाना क्‍यों स्वरूप, देखा उन्होने दिमाग लगाकर. 
वस्तु में जो स्वरूप जाना वह उसका गलत ख्याल करके नहीं जाना । 
किस दृष्टि से जाना इसको पहिचानने की आवश्यकता है । जितने बड़े 
ऋषि हुए कपिल हों या और कोई उन्होने मोह छोड़कर अपनी बुद्धि के 
अनुसार द्रव्य के विपय सें जो निर्णय किया वह निश्छल किया तपस्ची 
हुऐ उन्होंने घर का मोह छोंडा, धन वेभमव का मोह छोड़ा, जंगलों के 
वीच में साधना कर रहे थे द्रव्य के स्वरूप का विचार कररहेथे अपनी 
बुद्धिके अनुसार निष्पक्ष होकर द्रव्यकी खोज कररहे.थे | उनके सामनेकी 
स्थितिकादेखकर आंप विचारें इन्होंने अपनी बुद्धिकेद्वारा द्ृव्यके विषयको 
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सममा वह गलत नहीं सममा । परन्तु बह देखो उन्होंने उससमय क्या 
दृष्टि बनाई हेंगी आप सी अनुभव करके देखो आप जब किस-ों द्रव्य 
का वर्णन करने को चाहते हैं, किसी द्रव्य को खोजना चाहते हैं तो 
आप अपने को एक दृष्टि मुख्य बनायेंगे । उन्हेंने जा वर्णन किया उसंके 
करने में कौनसी दृष्टि मुख्य बनाई थी । जिस दृ्टि को लेकर उन्हें ऐसा 
जता; बस, उस दृष्टि के जानने की आवश्यकता है | उस दृष्टिस उस 
द्रव्यकों देखो जिस दृष्टिसे उन्होंने द्ृ्यकों देखा | उस इृष्टिकों मुख्य 
करके देखो आपकी कहीं गलती भी नजर नहीं आदी द्रव्य स्वरूप 
भी ससभ में आ जायगा | इसका यथार्थ निरूपण स्थाह्वादने किया 
जैसे सूर्य और सूये की किरणें | सूथे सबका समूह रूप सभमकोी और एक 
२ किरण जैसे कि ये दिखती कि छूट रही हो हां वस्तुतः सूर्य की कुछभी 
चीज सूर्य से बाहर नहीं हैं, चमकते हुए सूक्ष्म संघ किरण रूप में 
दिखती है, मूल जो सूथे है। वह सब किरणों को पकड़े हुए हैँ जिस एक 
२ किर्गाकेा छोड़े हुए हे वह एक एक है किरण है स्याह्माद सब इष्टीकों 
पकड़े हुए हैं ओर इस स्याह्वादकी जो एक किरण निकले वह हू तवाद 
अे तवाद अनित्यवाद ज्षशिकवाद आदि अनेक दृष्टियां है। 

द्रव्यके स्वरूपको व जो और ल्ोगं कहते हैँ उनकी दृप्टिको 
पाकर अपना समाघान करो। स्वरूप से जो द्रव्यत्वरूप जचता है, 
प्रमाणसे वेसा निश्चय करले । वैसा निश्चय ऋरनेके वाद फिर आपको 
अपना ख्यांल 'करनेकेलिये जिस भावकी दृष्टी चैतन्य है आप उस 
चेतन्यच्ट्री का ही अवलंबन लेकर बैठ जांय स्वरूपके उपयोगमें पर्याय 
निर्मल देगा और स्वयंमें आप चेतन्यसय कारस्णसमयसारके अनुरुप 
विशिष्ट हो जायगे । यहां इस उत्पाद व्यय धौव्यके विपयसें अनेकान्तके 
विषयमें प्रकरण चलर्‌हाहै ओर बतलाते हें कि प्रत्येक द्रव्य धौव्यात्यक 
है काई एक भी वातचीत ऐसी लेवो,काई भी पदार्थ ऐसा वतलाओ, जो 
उत्पाद व्यय धोव्य से रहित हे। कोई भी नहीं. है तव अच्छा वह शुद्ध 
,त्मा हे तो उसमें भी उत्पाद व्यय धौन्य तीनों के तीनों पाये जातेहें 
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यह ते उत्पाद व्यय धोत्य द्रव्यका लक्षण हैं। आत्मामें भी उत्पाद है 
व्यय हैं और धोव्य हैँ। अब वह किस तरहसे हैं जिस समयमें वह 
आत्मा शुद्ध हुइहे उसके पहिले क्षणमें कारणसमयसारकी प्रक्रिया थी 
कारण समयसार दो प्रकार का होता हैं, दृव्यकारणसमयसार एक पर्याय 
कारणसमयसार । द्रव्यकारणसमयसार ते अनादि अनन्त द्वाता है, 
पर्याय कारशसमयसार कार्यससयसारके उत्पन्न होनेके प्रथम समयर्स॑ 
पहिले क्षणमें हुआ करताहे ओर कार्यसमयसारके उपत्तिके क्षणमें फारण 
समयसारपर्यायका नाश हा जाताहे, तो क्‍या हुआ कि जिस समय उस 
शुद्ध आत्माको शुद्धता प्रगठहुईं अथात्‌ शुद्ध आत्माका रूचिकरना शुद्ध 
आत्माका अनुभव करना, शुद्ध आत्मामें निश्चल अनुभव करना यह 
हुआ कारणसमयसारकी पर्याय यह कारणसमयसारपयाय मोक्षमें तो 
नहीं दावा किन्तु और केवलीके प्रगट रहती | अरहंतदेव विवक्षावश 
कारणसमयसार व॒कार्यसमयसार दोजों दी हैं। कार्येसमयसारपर्याय 
तो कार्यसमयसारकी पर्यायका उत्पाद हुआ और जो पूर्व पर्याथ कारण 
समयसार थी वह विनप्ट हुआ । प्रगट दोनों पर्यायमें परिणमनेवाला 
आत्म द्रव्य ही हुआ | क्योंकि वह एक पदाथ है । इस प्रकारसे उस शुद्ध 
अवस्थामें भी उत्पाद व्यय धोव्य ऐसा रहा | यह उस समयकी वात है 
कि जिस समय बह शुद्ध होता है | शुद्ध हेनेके बाद क्या उत्पाद व्यय 
भीव्य रहता यह वात यहाँ नहीं आई यहां तो सिर्फ उस क्षणकी वात 
कही जारहोह, जिममें शुद्ध आत्मा हाता दे | शुद्ध दानेके बाद भी 
निरन्तर उलाद व्यय चलता रहता दे वह इसी प्रकार का समान 
कारण समयसतार पर्यायका नाश । कार्यसमयसारका उत्पाद और दोनोंके 
अन्दर आत्मा द्रव्यका रहना । यह उत्पाद व्यय थोव्य कायेसमयसारका 
प्रथमक्षण का दै। मेत्ष मोर्ग का नाश भेक्षका उत्पाद दोनों में आत्मा 
का वना रहना उत्पाद व्यय धोव्य है | 

जिस समय मोक्ष होता है उंस समय में मोक्ष पर्याय तो प्रगट 
होता और मोक्षमार्गकी पर्याय नष्ट हुई जिस जगह जाना है उस जगह 
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पहुंचने पर रास्ता खत्म हो जाता है इस तरह मोच्तमें पहुंचने पर मोच 
मार्ग. नष्ट हो ज्ञाता है और मोक्ष अवथा श्रगट हो जाती है। मोक्ष 
सम्यग्दर्शन सम्यज्ञान, सम्यक्‌ चारित्रकी अधूरी अवथाका नाम हैं, 
ओर  रत्नत्रयमय पूर्ण धर्ममय वस्तुका न.म मोक्ष है जिसके आगे कुछ 
भी न. चलना पडे उमे कहते हैं मोक्ष या परमपद या मंजिल प,ना | यर्दि 
ओर भी चलना बाकी है तो उसे रास्ता ही कहेंगे उसलिये चोथे गुर 
स्थानसे ले र १४ वा गुणस्थान तक मोक्ष मागे कहलाठा दे आर जहां 
१४ थां गुण स्थान छोड़ दिया उसे कहते है मोक्ष । इस तरड शुद्ध 
'आत्माके विपयमें, उत्पादञ्यथ द्रज्य खोजने की बात कही जाती हू । 
शुद्ध आत्माके अन्दर भी उत्पादव्यय धीग्य जेसी तीनों ऊो द्रव्यके लक्षण 
को प्राप्त'हे होना बहुत जरूरी चोज है। ऐसा सद्भावात्मक शुद्ध आत्म- 
द्रव्य स्वयंभ्रु है। ज्ञानशा स्वभाव जानना हे तो जानना हें! यहां 
किसीने उसमें वस्तुओंकी जानना लगा दिया है यह पहिंले यह तो निर्णय 
किया जाय उसमें जानना , यदि लगाया तो .जानना लगाने वाला स्वयं 
ज्ञानमात्र अनुभवर्स हे अथवा नही । ; 
यदि स्वयं जाननेवाला ज्ञानमय है जिसने कि जानना ज्ञानको 
लगा दिया तो यह बात विपरीत है स्वरूप ज्ञान ज्ञेयाकारके उपयोगसे 
निवत्त होता हुआ है। पुनः एक वस्तु दूसरी वस्तुको कुछ नहीं दे 
सकती | इस तरह ज्ञानसानमें तो अन्यकों जाननेका विकल्प नहीं, 
गुण, प्रयायकी अपेक्षा भी अन्य के ज्ञान देनेकी ताकत नहीं है। यदि 
वह ज्ञानसात्र दशामें नही हे व हुआ भी नही है ता व्यवहारसे जान 
नपन ही. उसका आशय ;सममें जन पदार्थेके जाननेकों बल ही नहीं 
उससे यहां ज्ञान आ जाय यह बिल्कुल्ल असंभव है जानन मात्र 
'तो ज्ञानका स्वमाव है परंतु परको जानना यह औपचारिक कथन है। 
ज्ञान अपनी ही बृत्ति करता परका नहीं , बेसे तो ज्ञानमें क्लेयाकार 
आता है ओर आते ही ज्ञेयाकारको ज्ञान लौटा देता है। यह ल्ोटाने 
-' की क्रिया निरंतर रहती है। इत कारण यह मानना होगा कि ज्ञानका 
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स्वभाव स्वयं जानना है वह पदार्थोको जानना किसीसे उधार नही लेना 
किन्तु ज्ञानका सूभाव जाननेका हैँ। स्वभाव परकी अपेक्षा ही नहीं 
रखता जो पर्याय पर की अपेज्ञा रखता वह पर्याय वस्तुकी स्वाभाविक 
नहीं कहलाती इस ससमयका जो हसारा ज्ञान है यह उत्पत्तिमें पर की 
अपेक्षा रखता । इसलिये यह ज्ञान जो विकास को प्राप्त हो रहा है | 
स्वाभाविक न समझा जाय, यद्यपि वहूं ज्ञान स्व्रभावके ज्ञानका ही 
परिणमन है परंतु जिस सींमाको लेकर ऐसी अस्पष्टताकोी लेकर जो ज्ञान 
हैँ ऐसा ज्ञान विकाश हमारा स्वभाव नहीं है । ज्ञानका स्वभाव जान- 
ने का हूँ ओर यह ज्ञान इन इनग्द्रियों से विकल्पित पराधीन होकर भी 
जाननेके स्वभावको नहीं छोड़ता है इसलिये हमारे उस छोटे २ ज्ञानसें 
भी हमें ज्ञानके स्वभावकों वल देना चाहिये। हमें जानकर पराधीनता 
का वल नहीं देना चाहिये अथात इतने परतंत्र होकर भी हम ज्ञानी वन 
रहे यह हमारे स्वभावका साहात्य है। इस ज्ञानको समभनेके लिये 
प्रत्येक पदा्थमें प्रत्येक घटनाओंसे हम शिक्षा लेसकते हैं। इस-परा- 
तीन ज्ञानके अन्दर हम क्षान स्वभावकों सीख सकते हैं। हमारे सम 
भमें आने वाले राग आदि भावोसे अपने ज्ञानस्यभावकी शिक्षा ले 
सकते है वह केसा। देखों एक कमरे के अन्दर यदि दीपक प्रकाश 


न हें वहम ऐसे आडमे बेठे कि हमको दीपक नहीं दीख रहा परन्तु 
कमरे में रहने वाले पटपर यदि पदार्थ दीख रहे हों वह दीखने वाले 
पदाथ स्वयं.ही यह वात सिद्ध कर देतेहै।कि यहां दीपक है। इंड्ी . 
तरहसे इसमें ये राग क्रोध मान याया लोभ जो प्रतीत हो रहे हैं यह 

राग आदि इस बातकी सिद्ध कर देते है कि यहां कोई ज्ञातमय तत्त्व हे 
यह रागादि- भाव हमारे ज्ञानमय तत्त्वकों मिद्ध कर देते हैँ यह शरीर 
हमारे ज्ञानमये तत्त्वकी यदि जानना चाहें तो सिद्ध कर देता दे ओर 
काई शरारमें समता ही चाहें तो:सिद्धः नहीं होता बच्चेकी पढाया जाता 
जीव वस्तु किसे कहते हैं-नों चलता फिरता खाना हूढता हो वह जीव 
हैँ यद्यपि घृच्तम दंष्टिसे ग्रह लक्षण असत्य.है तो भी जीवके सद्भाव से 
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शरीरमें येसों क्रिया हो पानी दे । दारोर ह# इसमें ता यह चअदष्टाएँ नहीं 
होती, इसलिये इन चेष्टाओ्नकि द्वारा शरीरका नहीं किन्तु क्ानमच तत्त्व 
का अनुभव करावा जो समगना चांद बसे अनेक उ्याय दे, जोन 
समभना चाहे इसे साज्षान तीयकऋरका मिलन भी उपाय नहीं हूं। जा 
अपनी समतिसे रहना चाह अपने आचरणुसे रम्ना चाहे तो वेश्याका 
बाजार भी रिज्ञा दने बाला द और जा कमाते से रहना चाह द्मावस 

रहना चाहे तो उसके लिये मंदिर भी अधर्मस नहों बचा सकना हे । 
'धर्म अधमे निश्चयतासे वाह्य पदाथ से उम्बन्ध नहीं रखता । चश्या 
'को देखकर ज्ञानी जीव इसी को विचार ओर देखे तो सदी यह हैं. 
कि चैतन्य तत्त्व उसके अन्दर भी है, रूदा प्रकाशमान . भाव यह है 
हू ने एकेन्द्रिय, दो इच्रिय आदि अनंत पर्याव ज्यत्तीत करके कितना 
ऊ वे पदको पा लिया है इतता ऊं वा वद पाफ़र | आयनी द्रव्य दृषिटकों 


"भूलकर पर्बोयबुद्धि करके अपने चरित्र को खराब कर दिया.दुर्गति का 
'बीज वो दिया हँ , आदि वातोंक्रा विचार कर ज्ञानी जीव अपने ज्ञान 
'स््भाव से वहां भी विचलित नहीं ही सकता। कदाचित वेश्या दिव्य 


भी जाय तो उसके जानमें फरक नहीं आ सकता। हां उसे इच्छासे 
देखा भाला तो इसके प्रगद दुर्भाव सिद्ध है इसके अन्दर दुर्भाचना | 


, सिद्ध हैं हम तो ज्ञानवानक्की बात बतला रहे कि ज्ञानमें इतना अपूर्व 


वतन रहता ईद, जिसे चोट प्रतिकृज वाह्य सावनभी मिल जॉय तो भी अ- 
पने स्वभावसे चलित- नहीं दोता और, किसीके कुमतिंको आदत हैं तो 

मंदिरमें भी बैठा २ किसीका रूप देखता है वहां पाप ऋमा लेगा-अस्तु ! 
तो यह ज्ञान्तस्वभाव आत्माका,पराधीन स्वभाव नहीं है। यह परकी अपे- 
क्षा नहीं रखता । जो परदी अपना नही रखते तो इन्द्रियोंके बिता ज्ञान 


« आनंद नियमसे होता है ज्ञान बढानेके ब॒ुद्धिगत ये साधन है कि मनन्‍्दर 


पाग्नी.वनो । कपाथसे ज्ञ.नकी वृद्धि नही होती दसरेके ज्ञानमें सार - 


-सये न-करे। ज्ञानके प्रच/रमें अपनी शक्तिके अनुसार सहयोग दें ज्ञानी 
:“ जीव्रदा सत्कार आदि देखकर प्रमोद -भावना दरें और निरन्तर पर 


प्रवचनसारप्रवचनःगाथा ४ ८ ( एु ») 


पदायथसे लक्ष्य हटाकर निरन्तर अपने आपके ज्ञायक स्वभावमें अपना 
लक्ष्य रखे जिस गुरुसे वात सीखी हो उस शुरुके नामको न छिंपावे | 
क्रिप्रीमें ज्ञानकों बात आतो हो ज्ञानका साथन लंगा रहता हो उप्तमें अत 
राय न डाले यह सब यदि व्यवद्यरमें उतरे तो इसके ज्ञोनकी वृद्धि 
नियमसे होगी । ज्ञान गितना रटनेस पेदा नहीं होता जितना अपने 
आपको संभाल करनेसे ज्ञान प्रगट होता हूँ दो वच्चोंक स्कूलमें पढने 

भेजा, एक को रटनेसे याद नहीं होता, एकंको एक यार पढतसे ही 
याद हो जाता हूँ । यह ज्ञानकी वृद्धि बाह्य रटने पर अवलंबित नहीं 
है, यह तो आत्माके स्वच्छ भावमें अवलंबित है, क्योंकि ज्ञान तो 
आत्माका स्वभाव है यह स्वभाव व यद्वि अत्चार व्यवहार ठीक है तो 
ब्रही स्वर्भाव प्रगट होता द॑ ज्ञान और सुख केसे होगा । 

- जो पंरोपकारी रहते परमेष्ठीकी मंक्ति रझते जिनके भांव कोमल 
होते हैं ऊिसकी नीति ठीक रहती है इस कारणसे उनके शझ्ञानकी वृद्धि 
होती ईद यह ज्ञान आत्मांका स्वभाव हैं आत्माके स्वभावकी ओर जो 
कि उन्मुख प्रगट हो दाता है आनंद भी आंत्माकां स्वभाव है। 
आत्माके स्वमावकी ओर ढला उसका ज्ञान व आनंद भी प्रगरटं हो जाता 
के इसी तरह स्वभाव भी परकी अपेक्ता नहीं रखतां। इसलिंये इन्द्रिय 
से भिन्न आत्माके ज्ञान और आनंद पेदा हो जाता है, शुद्ध आत्मा 
2न्ट्रियस रहित दे इसी कारण शारीरिक ढःख उनके नहीं होता । शकाकार 
ने यह शंकाकी है कि जिस शुद्ध आत्माके इन्द्रिय नही होतीं होती उसके 
ज्ञान ओर सुख नहीं होगा ? परन्तु यहां तो यह कंह रहे हैं कि उनके 
ज्ञान, उनके पूर्ण तुख तथा शारीरिक सुख दुख रूप आकुलतांका अभाव 
इस फारणसे है कि उनके इन्द्रियाँ नहीं हे । अबतक इंन्द्रियींका ही कम 
है, इन इन्द्रियोंका ही व्यापार हैँ तब तक यंह जीव. दुखी ही रहता जिन 
जीवोंके ये हत्यारी इन्द्रियां जीवित है। जीवोंकी ढःख॑ विप॑यके कारण 
से नहीं किन्तु मे ही जीवोंके स्वभावसे प्राकृतिक है। कुछ यर बात 
नहीं. कि वाह्म परंकें- कारणसे ऐसे उनके पारणंमनसे' ऐसी बांछा है 
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इसलिए ढःख हो रहा है वाह्मय वातस दुःख नही होता । वाह्य पदार्थ 
पदार्थ ठदखी नहीं करते। यह दुख जीच स्वयं अपनी कल्पनासे कर 
रहा है। यही कारण है शुद्ध आत्माके इन्द्रियां नही दे । सो इन्द्रियज सुख 
दुख नही है। ऐसी वात कहते हैं। ऐसी बात अपने अ दर भी सो- 
चते हैं। ऐसी बात अपने अ दर भी बनाते हैँ अपन भी ध्यान करके 
बेटों तो उस ज्ञान स्वरूपका ध्यान करने बेठों जो सहज ज्ञानका स्वरूप 
है केवल प्रतिभासमात्र अर्थात्‌ जानना ही हैं। जानना तत्त्व ऐसी स्थि- 
ति रखता जैसा कि आप वाजारमें--जा रहे हो ५० देहाती आपको 
दिखाई दिये । आप किसीको जानते ही नहीं ओर यदि इनमें कोइ 
मित्र जा रहा है वह मिल जाय तो उसको दृढ करके जाना ओर विशेष- 
तासे जाना तो उसके जानने ओर देहातियोंके जाननेमें ज्ञानकी वृत्तिसें 
कितना अंतर है ऐसा जानना जिससे देहातियोंको जानलिया। .ऐसा 
जानना तो कुद्ध जाननेकी जात है। जेसा कि मित्रकी देखा देखनेमें 
कुछ गृद्धता हो गई यह तो अत्यन्त स्थूल बात है, जानन मात्रका ता 
कोई दृष्टान्त नहीं | 
' जो जाननेमें कुछ राग हो गया तो यह जानना नहीं। यह 
राग सहित जानना रहा। ज्ञान वह दें जिसे परका जानना तो 
रहा, परन्तु केवल अतिभास करे उसके साथ रागादि भाव नहीं हो । 
ज्ञानी जीव जानने स्वरूपको ऐसे सामने देखता दे कि जाननेका रच- 
रूप ही यह हुआ करता । केवल जाननेमें केवल प्रतिभासमें जो स्थि 
ति रहती है ज्ञानीके ज्ञानकों उनका पूण अनुभव है। इस बातकों 
सामने रख लिया । जिसे कलकत्ता दिख गया तो चचा आते ही, 
चीजें उसके सामने आ जाती हे। जिसने कलकत्ता नहीं देखा कोई 
कज्ञकत्ताकी बात सुनाये तो कल्पनासे थोचता है परन्तु सही स्वष्ट नहीं 
आए सकती। ज्ञानी जोवने ज्ञानमात्रक्ो स्पितिका अपना आंशिक रूप 
से ही सदी अनुभव किया । इसलिये जब यह अनुभव करने बैंठता 
ज्ञानमांत्रमें स्वयंकी सोचने बैठता तो उसके सामने चह स्थिति रहती है 
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कि ज्लानफा स्वभावमात्र इतना है। ऐसे ज्ञानके स्वभावको जाननेवाले 
उसोमें लोन र:नेवालेफ़ों शारीरिक सु वा पता नहीं हो सकता | चढ़ा 
शुद्ध आत्माके शारीरिक सुख दुखका निषेध करके, आत्मीय सुखकी 
प्रतोष्ठा छी जा रही दूँ सो शुद्ध आत्मामें सुखरकी प्रतिष्ठा करना यह काम 
नहीं. समझना, किन्तु अपने आपके सुख्नके सुखसे लगाये हुए अपने 
आपमें प्रतिष्ठा करनेकी वात कह्दी जा रही है। दूसरेके सुखकी चर्चा 
करके हमको क्या मिलता है, भगवानके अनन्तज्ञान - द्शनकी बात कर 
के हमको क्या भिलता है, भगवानके थड़े २ अद्भुत गुणशका वर्णन कर 
करके हमको क्या मिलता है। मिलना भो है नहों भो मिलता। जिन 
गुणोंका हम वर्णन . कर रहे हैं, जिन स्पितियोंक्ों हम सोचते हैं उन 
स्थितियोंको उन गुणोकी अपनेमें सन्धियां करते हुए कर रहे हैं तो 
तंत््व मिलता हैं ओर अपने, आपमें सन्धि न करके अपने आपकमें उन 
गुणोंको नदारद करके यदि कोई स्मरण कर रहा है तो पता नहीं उसे 
क्या नौकरी दी जा रही है जो इस प्रकारकी नोकरी वजाता है तो हम 
जानते हैं कि उसकी वेमवकी चाहकी नौकरी मिल रही है। उसका. 
वेतन जो मिल रहा है उस परमात्माफ़े स्मरणुसे वह, कया वेतन ले रहा 
है धन पुत्र मित्र आदि इसको चाहकर चेतन ले रहा हे इसमें मिलता 
क्‍या ? .संसार कलंक | महोके कारण, परमात्माके गुणोका ध्यान करने 
लिये बह मोही व्यर्थ परिश्रम कर रहाद ओर अंतर आत्माका ज्ञान जो 
अंतरंगके ज्ञानके भावमें से उठकर परमात्माके स्वरूपका अपने आपके 
स्वरूपका स्मरण करता है .बह अपने आपके अआधविकणए के लिये करता 
हदे। | हे 

' इस वास्ते भगवानके सुखोका पर्यायरूपमें, स्मरण तो अपना 
ही काम-करना ही कहलावा' है। कोई कहते कि भगवानकी पूजा कर- 
ने चलो यहां यह नहीं कहते कि भगवानकी मृतिका सहारा लेकर अप- 
नी पूजा करने चलो | थदि ऐसा कहते हे। ते तो उद्दे श्य जल्दी न भूला 
जाता ।. पूजा करना: तो मैया सच्चो यह.हे. कि शुद्ध आत्माको: रागढह्न वा- 
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दिसे शून्य देखले। यह शुद्ध आत्मा--राग हंप क्रोध मान साया 
लोभसे शून्य यह आत्मा-इसकों शारीरिक सुख दुख नहीं। आत्म 
तत्त्वकी सममने वालोंके द्वारा आत्मतत्त्वके स्व॒रूपकी चर्चा सुनकर कुद्ध 
उस आत्मतत्त्वके समीप पहुँचकर विचार करते हैं कि इस आत्माम 
तत्त्व क्‍या है तो देखा कि यहां तो कुछ नही ठहरता सो कितनोंने तत्त्वो 
पत्मव कह दिया । कितनोने जाना कि यह तत्त्व शुन्य तो हं किंतु अछ 
यात्म तत््वक्री और बढनेमें दर्शन शास्त्रमें आगे बड़नेपर, भूमिकामें 
उसके वाद भमिका यह आती हैं “ऐसा मालूम होता दे कि कुछ नहीं 
यह तो शून्य हैँ आत्मा। रागादि भी स्वभाव नही है, ऐसा जानना 
भी उसका स्वभाव नहीं ” इस तकके वाद सामान्य प्रतिभास रह जाय 
तो क्या रह जाय वहां ? क्याकी वात नहीं उठती इसलिये माल्स 
होता दे कि यह शून्य हें । 
इस हइृष्टिको लेकर शुून्याद्वोत्वादीने अपने शुन्याद्रे तवादके 
सतकी प्रतिष्ठा की हे इससे जरा ऊचे उठे तो ऐसा मालूम पढ़ता है कि 
ऐसा नहीं कि कुछ भी न हो किन्तु प्रतिभास है, प्रकाश हैं, एक व्यापक 
व्योति है ओर कुछ नहीं है । शून्यसे उठाकर, प्रतिभास तक आये तो 
यहां देखा प्रतिमास ही मालूस हुआ जिसे कहते हैँ, प्रतिभासाह त । 
प्रतिभास तो हुआ परन्तु वह न्यारा हँ या एक इस विकल्पके बाद उत्तर 
पाता दें कि प्रतिभासेकत्वाह् त हैं। अब ओर कुछ विक्लपकों चला तव 
देखता हूं कि प्रतिमास तो हुआ, पर वह अतिभास केवल हुआ ही 
नहीं किन्तु उसमें जानना पाया जाता हैं। इसलिये प्रतिभास प्रतिभा- 
समात्र ही नही किन्तु वह एक ज्ञान स्वरूप है उसे कहते हैं ज्ञानादत-। 
ज्ञानादई तवादकी इष्टिसें यह बात आ गई कि यह कुछ नहीं, यद ज्ञान 
दी हूँ ज्ञानमें आया तव तो यह है उसमें नद्टीं आया तो कुछ नही; सारे 
पदा्थसें ज्ञान ही ज्ञान हे, लगत ज्ञानके सिवाय दुनियांमें कुछ नही 
हँ। वह छ्लेयका अभाव करता हें और अपनेमें सब देखता हैं । अध्या 
त्म चर्चाओंको सुनकर और अपने-स्वयंके- दिसागसे जो व्यवहार 
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तत्त्व देखता हूँ तों क्रमशः उसे कुछ * अधिक २ समभमें आता जा 
रहा हू कि चीज क्या है। ज्ञानमय सारा जगत | फिर यह बिचार॑ता 
है-यह सारा जगत, ज्ञानमय तो है पर यह ज्ञान क्या निराबार है ! क्‍या 
किसी - वस्तुके बिना हैँ, कया यह 5 गतसमें है, ऐसा ज्ञान क्‍या है जो 
किसीके रूपमें नही है, जिसे कोई आधार नही और काई अधिकरण 
नहीं ऐसा ज्ञान कहां रहता है ? केसे रहता हैं? क्‍या चीज हे? तो 
वह सोचता हूँ कि नहीं, ज्ञान फितो के सद्दावमें है वह चीज है त्रह्म । 
ज्ञाक बिना वह केवलक्षान केसा ? वह निराधार।नहीं, वह ज्ञान क/पना 
मात्र नहीं किन्तु चह ज्ञान जो है बढ़ एक साधा- है| द्रव्यसें हे वहे 
चीज हैं एक ब्रह्म । अब वह जगतके इन पदार्थोकों सबको त्रह्मके 
पर्याय रुूपमें देखता है कि यह सब तबह्मकी पर्याय हैं यह सब ब्ह्मके 
विकार है यह सबतो कुछ भी तत्त्व नही है, यह सब त्रह्मक्रय विकार 
है यह सर्व आत्माका विकार है यह सब जीवका विकार है इस ब्रह्मसे- 
वढ़ कर ओर कुछ तत्त्व नहीं है । 

देखो थे दंशनवाले जिस जगह जिस तत्त्वकों पाते हूँ वह तत्त्व 
वहां उनकी दष्टिसें हैं। ओर उसे लिन धर्मकी एकनयकी दृष्टिसे 
देखों। उस दृष्टिसे वहां सत्य जचता है असत्य नहीं नचता है यह 
जीव विकार है यह असत्य नही है । हमे यह वतलावो कि एक कांच 
इस थातु्मं पहिले जीव आया ओर यह काच बन गया हो, आप 
इसे सिद्ध कर सकते हैं यह बिना शरीरके द्वी आ जाय या आयों हो । 
यह किसी जीवके संबन्ध विना काय वनी ही ओर इसने विना 
जीव संवंधके यह शक्क पा ली यह सिद्ध कर सकते है ? नहीं-कर संकते 
चतली भरी कि यह काच कहाँ से आया फलां कम्पनोसे आया । उससे 
कहांसे मंगाया । उसने जमीनमें जो धातु थी उससे तैयार किया । 
तो वह धातु क्या चीज थी वह प्रथ्वीमें था। प्रथ्वीकायिक जीप 
बहांँ आया काच जीवसे चना था । जीवके निर्मेत्तसे यह बात भ्रगढ़ 
होती है यह कपड़ा जीवका विकार है यह कंकड़ दोवके विकारस बना 


हा 
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यह छोटे २ कंक्रण जो वनगये वे जींवके भूतसंबंवसे बने हैं । यह 
रंग क्या चीज है |जगत के दिखने वाले जितने पदार्थ हैं उन पदार्थ? 
पहिले जीवका सन्वन्ध था तव यद्र॒ बढ़ा यदि जीव न आये तो कोई 
यह था ओर चीजबन सकती ? नहीं। यह पानी भी कर्मा नही चन 
सकता , यदि जीवका विकार पानी नहीं होता । यहां विकारके मापने 
जीवके निमित्तसे होने वाली पर्चाय दे पानी भी लो जीवका विकार न 
मानो कहांसे लाबोगे, जो पानी आप लेबोग्रचाहे यह शुद्ध क्रिया हुआ 
लाथो प्रासुक लाथो वद्च पानी जीवका हो विकार तो है उस पानी को 
जीवने तो शारीरिक रूपसे स्वीकार तो किया था तव वह पानी बना 
जीवके विकार बिना रोटी तो बनाओं । कहां चनाओगे आग पर बना- 
ओगे बिकार हैं। कपड़ा पहनोगे तो कहां से पहिनाओगे | तो जो हम 
पहनते हैं जीवका विफार था सब जो भी दिखती हैं वह सब जीवके 
निमित्त विकारमसें आई | नही तो बन नहीं सकती शक्लमें नही आा 
सकतीइस जगत जो कुछ है वह ब्रह्मका विकार है वह त्रह्म भाव 
सबकुछ हे ह 

शून्यसे उठकर यहां तो आये यह वात कहाँ तक सत्य निकली 
पपिचान लिया अब उस ब्रह्मको द्रव्य दृष्टिसे देखो । भाव दृष्टिमेंसे 
देखो सो कुछ हाथ न लगा अर्थात्‌ यह आत्माभाव हृप्टिसे सीमित 
नहों यह आत्मा भात्र दृष्टिमें में व्यापक है। असीमित है इसलिये 
भावसें दृष्टिसें त्रह्मफो देखा तो अपना सारा जगत त्रह् स्वरूप मालूम 
पड़ा सो भी उपचारसे, यदि द्रव्यटष्टिसे प्रथक २ रूपमें देखा तो अनन्त 
आत्माकी सत्ता बन जाती । - जो बात आती है जिस तरह जिस दृष्टि 
से फ्राममें आये उसे वहां उसी तरह काममें न लेबें ओर दसरी तरह 
काम करे तो धोखा ही खा जायेगा। इस मत प्रकाशकों स्थगित कर 
कल कहेंगे अब यह बात वतलाते है कि इस आत्माके जो कि शुद्धोप- 
योगके अभावसे स्वयंभु हुआ है ( इस आत्माके ) इन्द्रियोंके बिना ज्ञान 
ओर आनंद केसे रहता है । इस संदेहकी' दूर करते हैं प्रायः वहुतसे 
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लोगों की यह संकट होजाता कि जिस. आत्माके पारमात्माके देह नहीं, 
इन्द्रिय नहीं, मन नहीं उसे ज्ञान केसे होता होगा और इसे आनन्द केसा 
' आता होगा | जिनने विषयोंमें -ही आनन्द माना ओर इन्द्रियकेद्वारा 
जो आनन्द होता ऐसे ही जिसे ज्ञान माना उसे इस वातवा अनुमानभी 
नहीं होसकता कि उ.बदेह नहीं रहता ऐसा परमात्माहै उसको ज्ञानआनन्द 
होभीसकता ? यहीं कारण है कि कितनेही लोगोंने वुद्धि सुख दुखइच्छा 
द्वेपप्रयत्न, रागधर्म अधर्म संस्कार इन ६ गुण्णोके अभाबका नाम निर्वाण 
बताया | जब आत्मामें बुद्धि नेही रहती तब सोक्ष रहा । जब सुख नहीं 
रहा दुःख नहीं रहा तब मोण कहलाया देखोगे के साथ घुणुभी पीस 
'दिया ठुःख अधमेके विनाशके साथ ज्ञान ओर सुख़का भी विनाश कर 
दिया क्‍योंकि उनका-तो यह ऐसाही भाव था कि ज्ञान तो यह ही कद्दला- 
ता है जैसा कि हम जाना करते हैं परन्तु यह क्‍या है ? यह तो ज्ञानकी 
अशुद्ध पर्याय है ज्ञान तो परमात्मा भावस्वरूप भ्र॒व चीज हे यह तो 
सिद्ध पर्याय भी नहीं है परन्तु जिन्होंने इस निप्कृष्ट ज्ञान पर्यायके 
अतिरिक्त कोई ज्ञान पर्याय शुद्ध होताहे यह उनके सनभमें ही नहीं 
आया तब इन्होंने ज्ञान गुणका ही निषेध करदिया इसी तरह इस अनादि 
कालके मलीन जीवने यह समझता कि खाने पीने देखने सूघने आ दि 
विपय॑ भावोंके अतिरिक्त सुख कोइ चीज नहीं यही सुख हे अथौत्‌ 
अन्य कोई आनन्द ही नहीं होता, इस कारण जिनके इन्द्रिय नहीं जिनके 
मन नहीं उनके आनन्द केसा ? ऐसा सन्देह होता है। कोई हंस किसी 
कुएके तहपर बैठ गया । कुर्में रहनेवाले मेंढकने पूछा भाई तुम कहां 
रहते उसने कहा मानसरोवरमं उसने पूछा मानसरोवर कितना बड़ा है । 
बहुत बढ़ा है। मेंढकने एक पैर पसारकर कहा-कि इतना बड़ा? तो हंसने 
कहा इससे भीं बड़ा दूरूरी टांग-तीसरी टांग-चोथी टांग पसारब.र कहा 
इतना बढ़ा ? तो हंसने कहा इससे भी बड़ा । मेंढक बोला तब तो तू 
भूठा है इससे बड़ी तो दुनिया ही नहीं है दि तनी मेरी ढांग है जितना 
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मेरा शरीर है उप्तप्तें बड़ी तो दुनियां भी नद्ठीं बढ़ कहांघे आ जायगा। 
जिसकी चुद्धि इन्द्रियमें ही अटकी । इच्द्रियके स्वभावमें ही अटकी उसकी 
यह कल्पना नहीं होसकती कि इन्द्रियके बिना ज्ञान ओर आनन्द भी ' 
कोई वस्तु होती है | इसे अनुभवी जान सकते हैं इसका जिसके अनुभव 
हुआ है चह पहिचान सकता हूँ अब इच्द्रियके निरपेक्षपनसे, निरफेक्त सात्र 
चेतन्यभावक्रे अनुभवमें जो परमज्ञान ओर परम आनन्द होता है शुद्धोप 
बोगके प्रसाद से जो आत्मा स्रय॑ंनु होजादी स्वयं ही में- स्वयं को 
स्वय॑ंके लिये स्वयंसे स्त्रय॑ पा लेता हैँ उसको ज्ञान और आनन्द सहज 
ही होता है इस प्रकार्का वर्णन इस गाथा में करते है। 

पक्‍्खीणधादिकम्मो अणंदवरवारिओ अहियतेजो | 

जादो अदिंदिओों सो णाणं सोक्‍्खं च परिणमदि|॥१ ६॥ 

जिसके घातिया कर्म नष्ट हो गये है जिनका अनन्त चीरये प्रगट 
हो गया है, ज्ञानदर्शन के तेजसे जो युक्त है ऐसा वह जीव अती*द्रय हो 
जाता है और उसके ज्ञान और सुख होता है। गुण गुणी का भेद 
तात्तिवक नहीं, वह परमात्मा तो स्वयं ज्ञान और सुखरूप परिणम गये। 
ज्ञान और, सुख हैं, उसके ज्ञान होना और उसके सुख होना ऐसा भेद 
भाव वहां नहीं देखना । वही परमात्मा अतीन्द्रिय होकर ज्ञान और 
सुखरूप परिणम जाते हैं आत्मा शुद्धोपयोगकीसामथ्ण से नष्ट होगये है 
घातिया कम जिसके ऐसे होते हैं। कर्मोके नाश करने की पद्धति , कर्मा 
का लक्ष्य नहीं। कमके उदयसे पैदा होने वाले का लक्ष्य नहीं, कर्मोके 
नाश करनेकी पद्धति किसी गुणके पर्यायकी दृष्टी नहीं, कमके नाश 
करनेकी पद्धति गुणों को भेद रूपसे देखना नहीं, किन्तु कर्मके नाश 
करने की पद्धाति समस्त गुणों में अस्लेद स्वरूप ज्ञायक तत्त्व जिसमें कि 
सभी ज्ञान को सिद्धिकेलिये या ज्ञापकता की िद्धिकेलिये ही और २ 
गुण सेवक हैं ऐसा प्रतीत होता, चह ज्ञायक तत्त्व जिरूके लक्ष्यके असेद्‌ 
रूप आ जाय तो ऐसा शुद्ध तत्त्व और उपयोगरूप परिणाम कर्मांके 
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नागा करनेका वगपरण हूँ । अपने आपको समभना काम है, कर्म अपने 
आप दखिरंजाते हैं। कमकि नाश करनेका प्रयत्न करे तो कर्म और बंध 
जाते हू क्द्ोंकि परलक्यसे क्मंबंध दोता। निजके लक्ष्यसे कर्म का बंध 
समाप्त होता। दिनके घातिया कर्म नप्ट हो गये इन दीवोंने क्या किया 
था। यह समझा था कि में ज्ञानमात्र आत्मा इन इन्द्रियों से जुदा हूं 
अर इन इन्द्रियोक्रे निमित्तसे पेदा होनेवाला को इन्द्रिय क्वान हूं इससे 
जुदा हूं, यह इन्द्रिय दिन पदोर्थों को विषय करती है इन सारे बगत के 
पदार्थेसि जुदा हूं । इस प्रकार भेया द्रव्य इन्द्रियसे भावेन्द्रियसे और 
इन इन्द्रियोंके विपयसे भिन्न अपने ज्ञायक भावकों सममलो कि इन्यिकां 
ओर भाव॑न्द्रिय ओर विपयका त्याग होगया । क्या क्रिसी योगीमें ऐसी 
समर्थता ई जो द्रव्य इन्द्रियं:का वाह्मत्याग करसके | किसी योगी के ऐसी 
शक्ति है कि इन द्रव्य पिंडके सस्वन्धकों अलग कर सके, नहीं कर सकता 
फिर शरीरटा त्याग क्‍या है और द्रस्य इन्द्रियों का त्याग क्या है ? अपंने 
उपयोगमें शरीर ओर द्रव्येन्द्रिय न रहे । यही शरीर और द्रब्येन्द्रिय का 
न्याग है । किसी आत्माकी सेवा करके भी मित्रता करके भी यदि उसकी 
चित्तसे अंतरंगसे उसदी सेवा उसकी मित्रतामें-डसके काम में नहीं हेतो 
यही कहा जाताई कि यह न सेवा करना है न इसके मित्रता हैन प्रेम हे 
दो भाई दार्य तो उ्तना ही दिया जाता कहलाता है जो अंतर प्रेम से 
किया जाता हो।-यदि अंतरंग के भाव से नहीं किया जाता तो बह 
अक्रत सममाजावाजो लोगोके अनुभवसे देखलो यही ४ कर यहाँ उपयुक्त 
होती हे उच शरीर होते हुए इस शरीरमें अनुराग नही इन्द्रियी ्दोते 
हार इन्द्रियोंमें अनुराग नहीं तो यह कहाजाताद कि शरीर इन्द्र दोनों 
का त्याग कर दिया.। घरमें' सम्पदा होते हुए भी जिसने सवे परभावोंसे 
सिन्न झायके भावमय निजसवरूपका भाव फ़िया है तो उसके चित्त 
तो वह बेभव श्रत्यन्तामावव्रालावाला पदार्थ दे वह यदि सम्पदा धरम छः 
वोभी उसके मंनमें यह बात है कि मेरी सम्पदा नहीं है। शरीर परिम्रहका 
त्याग विवेदी पुरुष अन्तम॒हूर्तमें करदेता | अब घरस निकलना ओर अपने 
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शब्यस बाहिर होना या अपने शरीरके आभूपणोंका दूर करना आदि 
ध्ह चाई कितनी देरमें हो परंतु जिसमें श्रद्धा इन बाह्य पदाथेसि हटकर 
अपने निजी तत्त्वमे आ गई उसने सारे जगतका त्याग कर दिया । 
जगतमें रहने मात्रसे जगत पररिय्रह नहीं हैं ता। भरत चन्नोकों घरमें 
रहते हुए बिरागी ( बैरागी ) वतानेका यह प्रयोजन था कि यह छह 
खंडोके विभयमें रहकर किसी विभवमें राग नहीं करता श्रा। 
मैया दइव्येन्रियोंका त्याग, भावेन्द्रियोंका स्थाग विषयका त्याग 
यही दे कि इसको पर जानकर इनसे रवि न करना। यही इनके नारा 
करनेकी पद्धति हैं समयसारमें एक इृष्टान्त है जेसे दो सलुष्योंने धोषी 
को चादर धोने दी। एक मनुष्य वहांसे घुलने पर ले आया किन्तु बह 
चादर थी दूसरेकी । पश्चात्‌ दूसरा गया तो उसे दूसरी चादर दे दी 
वह पहिचानकर पूछता है कि यह चादर मेरो नहीं है त्व, थोंबी बोला 
अहो बह चादर उसके पास पहुंचगई भूलसे। आप ले आवें उसे यह 
दे देंगे दूसरा पुरुष गया चादर ओढ़े बह सो रहा था उसने आं 
चल पकड़कर कहा उठो यह चादर मेरी है यह सुनकर उससे पहिचानकी 
तो पूर्ण दृढ़ अद्धा हो गई कि इसमें मेरी चादरके चिन्ह नहीं इसलिये 
मेरी नहीं और यह तो देना ही पड़ेगी तव यहां देखी म्तैया ? वास्त- 
वें तो चादरका त्याग हो ही गया अब तो उतारनेकीं देर हैं। हुआ 
क्या ? भिन्न पहिचान चुकना ही अंतरंगसे त्याग हे वाद्य तो क्रिया 
मात्र है वह होती ही है, होगी ही, इसी प्रकार भिन्न २ स्वरुपास्तित्वसे 
पहिचान- जानना बड़ा पुरुषार्थ हे इसके वाद अनुकूज्ञ चारित्र होता ही 
है। अज्ञानी जीव क्रोध मान साया लोभ रागद्वेप भावरूप चादरको 
अपनी सम्रभक़र उन्हें राग भावसे अपने सवागसे ओड्कर वेहोश होकर 
सो रहा है . ज्ञानी गुरु कहता है। और उस बेहोश पुरुषको सम- 
आता हैं कि उठ २ जाग जिस चादरकोी जिस भावको तू अपने सवागमे 
पाकर बेहोश दे यद भाव तेरे नही है। तेरा स्वच्छ चादर तो ज्ञान 
है। ज्ञॉमी गुरुके द्वारा वार + इस बातको सुनकर परीक्षा करता दे कि 
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ह॥ ग्रह भाव मेरा नहीं किन्तु क्षणिक है, परके निमित्तसे पंदा 
हुआ है सेरा चिन्द्र तो दीखता ही नहो मेरा चिन्ह तो ज्ञान है, ठीक भी 
हैँ जब पुरुप राग करता हैं तो ज्ञान नहीं रहता जब मान माया लोभ 
करता हैं तो क्षान नहीं रहता, इन भावोंमें तो ज्ञान पाया ही नही जाता 
यह भाव तो जब होते ह यह जड़सा द्वो जाता है। विवेकन अपने लक्ष- 

शाकी परीक्षाक्री उन भावांसें अपने लक्षण भाव नहां पाये ता उस 
आत्माके उस समयमें विभावक्रा विकाश छूट गया ओर जिन पदाथोके 
आश्रय, विभाग हुआ था उन सारे पदार्थोका ममत्व छूट गया ** अब 
कर्मकी चरजोरीसे मुझे इन विभाधोंकों अपनी आत्मद्रव्यसे दृर हटाने 
में चाहे ४ सागर लग जांय, २-१ भव लग [3 प्रन्‍्सु आकुलता अब 
अभी से नही है । सम्बग्दद्ृष्टिके जगतेके धाह्य पदार्थका उपद्रव अंत- 
रंगसे छूट गया ऐसा विभाव जिसे छूट |काय॑ इसके उस निज सुखके 
अनुभव होने को विपयी जीव क्या, सुर्मकके चंहाक अंतरात्मावोंकां 
ही मर्म लीकिक जन नहीं पाते तो सि डुक था पता पाये इसलिये तो 
सिद्धके बारेमें ली किक आत्माको संदेह/होले्सलीकिक ओत्माको संदेह 
नहीं होता हें है । 
जिनके इन्द्रिया नही उनके 'क्षान- श्र नंद्र कसे होता होगा 
जब यह आत्मा शुद्ध तत्त्वक उपयेशेशक ३ दिके सामथ्यसे घातीय 
कर्मोको क्षीण कर देता ओर जब घाती "कम! /नण्ट हो गये ज्ञानावरण 
दर्शनावरुण, मोहनी, अंतराय जब 'नेप्ट/“हो गये तब क्षायोपशमिक 
ज्ञान भाव व ज्ञायोपशसिक दशन' इस - आर्मामें नदीं' रहता केवल 
ज्ञानी हों नेसे वह सब नप्ट हो जाते., द्रव्वमें. विलीन हों जाते । कि 
तसे ही . पुरुष 'यह कह्द हिया' करते हैं कि उस.केवल ज्ञानम यह सब 
ज्ञान गर्शित हो जाते'”.“नही, ” - गर्भित नही होते, वहां तो उनकी 
क्रियाकारिता ही नहीं रही-। ज्ञांन गुण 'एक है उसके यह ४ पर्याय है 
मतिज्नान श्र तज्ञान अवधिज्ञान, मनः पयाय ज्ञान और केवल ज्ञान 
गुणमें एक समय एक पर्याय रह सकती है इसलिये जब केवल ज्ञान 
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हुआ तब ४ पर्याय गभित नही होती वहां तो इन-चारो पर्यायोंका अ- 
भाव हो गयां यहं चार्यों पर्याय ज्ञायोपशामिक ज्ञान है इस तरह चछु- 
देशत अचल्लुदेशन अवधि दर्शन यह तीनों क्षयोपशमिक हें केंवली 
भगवांनके केवल दर्शन होने पर क्ञायोपशमिकर दर्शन भी नहीं 
इसलिये वह अनंत ज्ञानी अनंत द्शनी अतिन्द्रिय ही चह साथ ही सब 
अंतरायक्षय होने से अनंतशक्तिमान हा जाता क्योंकि अनंत वीर्य 
उसके पैदा हो गया। सर्व ज्ञानावरण दर्शनावरणका विनाश होने से 
केवलझान केवलदर्शन रूप तेज प्रगट हो गया। समस्त मोह 
लीयका अभाव होनेसे, अत्यन्त निविकार शुद्ध चेतन्य स्वभाव आत्मा 
पा लिया। इसमें ज्ञान ओर सुख काअनंत स्घय॑ परिणमन जात्ता दे । 
जान स्वयं, ही अपनेमें आपका ग. प्रकाश करने वाला दे ज्ञानमें यह स्वभाव 
है, ज्ञानी अपने स्वभावसे: ही पर प्रकाशक है, परके प्रकाशक नही । 
वह पदाथ: है उसलिये श्ञाजसें. कलकते हैं ऐसे काये कारण भाव नहीं 
ज्ञानीका ऐसा ही स्वभाद.हे जानीके भी अंत्तंगमें ऐसा ही तेज है 
अपने स्वभ[वंर्म जो है सी ऋलकीा लेता है । 
कहीं ज्ञान .परसे ५ गरऊ) गया, पर पदार्थकी सिद्धि भी उनके 
कारण से नहीं है | ऋषके सुभावसे ऐसा इन कलाओंको लिये 
हुए के खुद रेसा परिणमन - करता है उसके अन्तरमें पर पदा 
थंके प्रतिभासका परिणम है/जसा, क्वान सहज है चैसा सुख भी सहज 
है! सुख, क्या है? “छछदुलदाका अभाव होता इसको सुख कहते 
जिसने इन्द्रिय सुखसें,सुखकी कल्पनाकी वे उसके इन्द्रिय सखकों 
देखे तो वह केसे आकुल्तासे रहित समझे । वह तो दुःख देखे तो सुख 
मानेगा |. देखने चालेके देखनेके समय कित्तनी आकुलता रहती 
भोजनके स्वाद बालेके वेगसे चांव ( मुह ) चलने लगती है, पैर्य नही 
रहता कि में धीरे २ खाऊं एक आस मुहसें है तो दसरे म्रास-ी कल्पना 
हो; जाती हे कि से मिठाई खा रहा हैँ तो अच नमकीन खाऊंगा। 
कितनी अघीरता । बेसी व्सकी आदुलह्ृतता है। जिसे इन्द्रियके मोौग 
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में उसने सुख माना) उसमें कितनी आकुलता है कितना हुःख है। 
कि वह अपने दहःःख को भी नहीं रूमक पाता | जिसे विषयों जीवने 
सुख माना इसमें कितनी आकुलता हैँ। गन्वके अनुभव करने सें 
'जिनने सुख माना उनको कितनी आकुलता है। रूप के देखनेमें 
जिसने सुख माना उसको कितनी आछुलता है राग रागनियोंके सननेमें 
जिसने सख साना उसको कितनी आकुलता हैं। उनके आचारको 
देखकर यह जानलोगे कि वे कितने दुखी है | 

इन्द्रिय के सुखमें कितना दुःख भरा हुआ है। सम्यग्दष्टी 
जीव इन्द्रिय संखमें रुचि यहीं करते | उसे यह विपदा दीखती है वह 
वाद्य पदायसे रुचि हटाकर आपके आप में प्रतिष्ठा कंरने का प्रय॑त्न 
करता हैं | सखी है तो वह हं जिसे आकुलता रंचमात्र भी नहीं है, जहां 


आकुलता नहीं है उसको सुख कहते हैं । ऐसे सुखंस्वरूंपको यह शुद्धांत्मा 
परिणमजाता- है। बड़े २ राजा लोग जवब॑ रात्रीमें अपने नगरमें गरतं 


लगाया करते थे एक वार किसी राजाने जबं:देखां किसी कुटी पर कुम्हार 
ढेले पत्थरॉपर भी पड़े २ नींद में बड़े खुराट लेरहाहै, चड़े आनन्द सें 
सोरहाहै,सो कभी २ वे राजा भी लालायित हो जातेथे ऐसा सुख. हमको 
नहीं हूँ | वहां विचारों शेली तो समममें आ ही जांचेगीं कि सुख 
आकुलताका अभाव ह, उस सुखका माप धनकी इृष्टीसे नहीं, अनाकुलता 
से करो | जिसे जिंतनी मूछ होगी वह उतना सुखी नहीं । एक सांधुंथा 
उसकी लंगोटी चूहे खा जातेथे | लंगोटीको खाने से बचानेको बिल्ली 
पालीं 'उसके द्धकेलिये गाय रखी । गाय को चरानेकेलिये दासी रखी । 
दासीके साथ सम्बन्ध होगया लड़का हो गया एक रोज बंह दूसरे गांव॑- 
को जा रहां था 'नदीमें वाढ आई सब डूबने लगे तो सबने :साधुको 
पकड़लिया सांघने सोचाकि बंड़ीआफत आंईतो उसे ख्याल आयायह सब 
ल॑ंगोटीके कारणं हुंआ। | उसने लंगोटी उतारकर मूच्छी हटाई और तिर 
गया | गाय बिल्ली धं “नेके बच्चे भी तिंरगये दासी.व लड़के -का पता 
नहीं वे भी तिरगंये, होगे.। इससे पता चला-जबं॑. तकलंगोटीमें मूच्छा 
थी सव ढूब रहे थे लंगोटी से मूंछा हटाई सब तिरगये | उसी प्रकार 
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यदि घरमें एंक आदमी धर्मात्मा हो जाय -तो घर तिर जाय, 
घरका मालिक पापी हेजाय तो घर डूब जाय कपाय को 
नानाप्रकारकी मूच्छोओंकों आत्मा पाकर अपने आपपर अन्याय 
करता अपने घरमें अन्याय करताह। सुख तो अनाकुलता में है सुख बाह्य 
पदार्थों में नहीं जिसमें ,यह ज्ञान अपने से अनुभव करता है उन्हे वहां 
स्वयं अनाकुलताहोजाती है ओर सुखरूप परिणाम हो ऊंंता है इस प्रकार 
ज्ञान और आनन्द तो आत्माका स्वरूप होता है इन्द्रिय तो ज्ञान और 
आनन्द वाधा देनेवाली थी। जो इन्द्रयसे ज्ञान आनन्द हुआ था 
वस्तुत:ज्ञान ओर आनन्दमें यह बाधक हो रहा था इन्द्रियके नाश होनमें 


क्या ज्ञान ओर आनन्द ष्ट होगा या उस ज्ञान सुख का परम विकाश 
होगा। यह एक महल है उसमें पांच हार है इस मकानके भीतर खड़ा 
पुरुष दरवाजेसे देखता है तो ज्ञान होता दै कया वहां आप यह कहेंगे 
कि अमुक आदमी दरवाजे के द्वारा देखता है ? वह आत्मा अपने ही 
- कारणेसिदेखता है। इसी तरह यह आत्माका ज्ञान स्वभाव है इस देहरूप 
मकानसें वंधा है। देहके मकान में इस मकानकी तरह ४ इन्द्रियोंके पाँच 
द्वार है| ऐसा प्रतीत हे ता है यह आत्मा द्ृव्य इस इन्द्रिय के द्वारसे 
कारणसे ही जान पाता हे | रूपका ज्ञान इन्द्रिय बिना नही होता परन्तु 
_ जवस्व लक्ष्य के वलसे यह देह रूपी मकान न रहा, तो मकानके नष्ट 
होते ही खिड़किया तो अपने आप चली गई। इन्द्रिय तो अपने 
आप दूर हेगई जिसका यह मकान नहीं रहा इन्द्रिय भी न रही 
क्या उस आत्माके विप्य में बहने लगें डसे अब केसे ज्ञान आनन्द हे.गा 
उस आत्मतत्वक जाननेवाला वहां विशेष शुद्ध अवस्थामें आ गया 
उसके तो सब और अनन्त आनन्द और ज्ञान. होता है आनन्द आकुलता 
में नही है जिसे सारी चिन्ता' मिटगई सारी आकुलता मिंट गईं ऐसी 
अवस्था स्वरूप सुख स्वरूप है उनके. केसा सुख होता है वह पूर्ण है आप 
ज्ञानके भ्रये गसे सब्॒वस्तुओंके स्व॒रूपके निणेयकर उसमें श्रद्धा बढायें । 
.. ' भें ऊंगतमें एकाकी हूं। सारे पदार्थ मुझमें अत्यन्ताभाववाले 
हैं यह उसमें नहों. बहू इसमें नही, इसके परिणमनसे इसद. कुछ नही 
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इस अद्धाकों लेकर आनंदर्मं बढ़े और इस भावनांके साथ जब मेरा 
नहीं तब मुकके कुछ पिचारनेसे क्या मतलब ? मन वचन कायकी 
क्रियाको बंद करके जहां कुछ समभमें विचारमें ही नः आचे कुछ मूर्दा 
क्या रहे । वाद्य पदाथ जुदा हूँ यह तो समक लो। फिर मन बचन 
कायका व्यायाम न करो। मन वचन काय के निरोध रखनेसे उसमें 
स्वयं अपनेको ऐसे अनाकल, रूपमें आत्म तत्त्व देखोगे कि हसे देखने 
के बाद यद्ी प्रतीति रहेगी कि सुखका स्थान यही. है । शुद्ध अर त्वाफे क्या 
खुख होता हू. उस स्थांतर्स सत्य समभम आता हे वह अनुभवसे सत्य 
हैं कि आत्मामें जो ज्ञान और आनन्द हैं वह इस स्वरूप है स्व इच्द्रियों 
को संयमित करके कण भर आरामसे तो रहो निराकुलताका अनुभव: 
होगा ओर तब पता होगा कि शुद्ध आत्माके इस जातीका अनंत सुख 
हँ। ज्ञानी साधुओंके संघर्म निवास विचरण करते हुए कितने ही। 
सन्यासियोंने आत्मतत्त्वकी चर्चा सुनकर आत्मतत्त्वका अथवा अपनी 
ऋलपयनाकें, अनुरूप निर्विकल्य. अवस्था जेसा अनुभव किया उस अनुभकः 
के व. थे तत्त्वकी निर्णीत करते.थे कि तत्त्व क्वा है । 
ह अनेकाल्तद्रष्टा तो. उसका निरूपण निभालेते हैं परंसु जेसा कि 
कल भी कहा था कितने .ही.. चुक ऊावेंगे इश दशाका सविकल्प दशामें 
भिलानं क्रिया तव- यह समममें आया तत्व.तो कुछ हे नही यह सब 
इन्द्रियाल जेसा मालूम होता हैँ, इन्द्रियकी दृष्टि हट जाने-पर जो 
अभात्र हैं यद्दी. कल्याण है, इसका ओर नहीं, क्‍योंकी कुछ है हीःनहीं। 
तत्त्वका उस है यही कल्याण दे तत्व कुछ नही वस्तुमें जो बुद्धि फंस 
गई यह मुममें तस्व है इसका विनाश: कल्याण है द्रव्य आत्मा है ईश,हैः 
इन विकल्पोमें जब; बुद्धि फस जाती दै तो उसे विंकल्प उठ रहा, है 
उसे देखो --विकल्पकी उालत कल्याणकी नहीं होती, निविकल्पकी:हाल- 
त कल्याणकी हं।ती है । यह तत्त्व कछ नही है यही।उपसरन्न, उसकी 
समभमें आया तब वादम उसने तत्त्ध का मूल से ही. वायकाट 
कियां कि तत्त्व कुछ नही, पर थोड़ी देर बाद कहता हे कि कुछ चीज 
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यह तो हैं न, शुन्य हैँ, शुन्‍्य ही सही यद्द तो हू न, तव शन्य ही तत्त्व 

तुम ता कुछ तत्व मानते नदी हो, शुन् है यही तत्व है तब शुन्या 
तक आये। शुन्याद्वत, समझे आनेके बाद वह चलता हे कि कुछ 
प्रकाश जैसा प्रतिमास जंसा कुद् सामान्य जेसी वात मालम ता होवी। 
क्योंकि अपने आप कहीं तो कुड रहा तो समभमें आया केबल शुस्व ही 
नही क्रितु प्रतिभास भी हे वह प्रतिभास हू त ६ इस प्रतिमाससे विकल्प 
को दूर कर एक रुपमें स्थापित करता हू कि समस्त श्रतिमास एक रूप दे । 
प्रतिभासकोी एकता माननेके बाद, एक मात्र प्रतिभास ही नहीं है । जान- 
ना तो हो थी रहा | ज्ञान तक तत्त्व आया, ज्ञान तत्त्वके बाद ज्ञान निरा- 
धार नहीं होता इसका कोई आधार हूं इस तरह वह आधार रुप, ब्रह्मा- 
छ०ते तक आया। न्रह्माह् तमें विपयों को यह विवते हो कहता है । 
ब्रह्मा& तमें चीज़ वह कुछ नहीं सब ब्रह्म बिकार है। उसके वाद क्िर 
उसको कुछ समति जागती हैँ वह कहता हैं अरे यह खेल सा हो रहा हू 
कि में झिंस चीजको देखता, देखनेके ही साथ अन्दरमें शब्द उठने 
लगते। इसकी देखा भीतरमें खम्मा ये अन्तर्जेल्प हो गया। ज्ञांन की 
वृत्तिकों देखो, विस दीजको देखते हैँ अंतरमें शब्द उठते जाते ज्ञान 
करते ही । अंतर्जेल्प बिना बोध नहीं तो मालूम होता हूँ कि यह सारा सं- 
सार शब्दगत है । सि तनन्‍्मय सारी चीज दे जिस चीजके ज्ञानका 
स्पष्ट विकास तब तक हें 3ब तक इस चौजके नामके शब्द अन्तरमें न 
आआा . जाय । परिचित वातेंमें तो यह अनुभव हो द्वी जायगा 
कि जिस चीजको देखते हैं जानते हैं उसके शब्द अंतरमें उठ जाते हैं 
मोह क्‍या है जाना कि 'अन्तरसें यह शब्द आ ही गवा। जिस चीज्ञ 
को जानतें-हैः अंतरमें शब्द आ ही जाते। इसलिये यह कहता है यहां 
यह ज्ञांनं ही नही दे किन्तु सारा' जगत शब्दसय हैं। इसी तरहसे 
शंब्दाई-तं सिद्धान्त 'जाननेके वाद वह सोचता है कया इतनी ही बात 
है. शब्द ही शव्द “और कछ हीः नही है, देखनेमें आता है यह सारे शब्द 
थोड़े ही है। यह तो -यहां 'नाना, प्रकारकी चीजे दुनियांमें दिख 
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रही | सारा संसार चित्र विचित्र है नाना प्रकारव,। है परन्तु ऋब भी 
उसकी समप्टिकी हृष्टी नद्दी छूटी कि नाना ते ऋव-त्र दूं पर नाना का 
समूह रूप जे, एक दे वह तत्त्व है यह नाना तत्त्व नहीं हे इसको कहते है 
चित्राई त, दित्र विचित्र त॑ ४नियांकी माना पर नाना नाना में भी 
इसकी ले, समृहता एक दे बह तत्त्व हे यहां तत्त्वमें सन्‍्यासियोंके जिस 
हष्टी में जः ६ सिद्धान्त आग्रे उस उसे सिद्धान्तक्ा अभी प्रतिपादन चल 
रहा हैं।पर थड़ी देर वाद संचता दे यह धिन्र विचित्र नाना चीजें 
ते हैं पर ऐसा ते हमें नहीं मालूस है ता कि एक पिम्ड रूप हें ता है, 
' गदर चीज़ अलग अलग हे यह सत्र चीज़ अलग २ हैं,दनियांभरंके पदार्थ 
भिन्न + सत्ताक़ लिये हुए मौजूद हूँ. फिर इसका समूह रूप एक तत्त्व: 
'चित्राह्त ही हैं। इससे भी आगे कुछ है इन सबके सद्भावोंक देखा यह 
सब है इस कल्पनामें आरहाथा कि इतजमें समष्टिकी दर्णट छूटी सो 
श्रहतवाद और निजी रृप्टी छूटगई अब अछ तसे सम्पर्क न रहा 
ओर चार्बाफ जैसा सिद्धान्त आगया ये सव पदाथ ठींक है यही सब 
कुद्ध है ठीक तौरपर तो यह है कि यह सब भे,ग्केलिये बना है हमारे 
उपयोगकेलिये बना है। गुप्ततक्त्व कॉनने देखा आगन शास्त्र तो अपने * 
अपने घरके हूँ युक्तियां तो ऐसी ह तीद कि सच के भूठ वनादे और भूठे 
को सच बनादे युद्धियोंमें कोई सार नहीं होता हे इसलिये युक्तियों का ता 
के,ई सार नहीं हैं और जे. धर का तत्त्व दे वहते। शुफा-में हैं.गा 
दुनियाँमें तत्व क्या है? दिस मार्ग से महाजन, चले। इस सम्राट 
पढ़ोसी बड़े भाई जो करे वहीं हमें करना है उसीमें हमकों रहना चाहिये, 
उसीमें सारा सुख है । इस तरह की दृष्टि चार्वोककी आई उसने आत्म 
तत्वकी छोड़ा जगतकें भौतिक पदार्थों ही सब कुडे मान लिया। 
भौतिक बाद अर्थात्‌ प्रथ्बी जल आय वायु इन चांरोके मिश्रण होनेमें 
एक ऐसी बिजली पैदा हं।ती है कि वह जानने लगतीहेँ खाने लगवीदे 
इसी तरह पढिले ते” फिसल' र ऋर भी तत्व पर पहुंचते थे।.कुछ आत्मा 
का ध्यान हुआ नजर आता था, अब उसके पदाथ उठते उठते भोतिक 
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बात तक आये भैया विकल्यक्ों ताक़त बिचित्र है तीहे जेसेकि नद्वीकी 
तरंग होती दे कही ऊंची जाती ह कहीं सीची | इसी तरहस बह वितक 
जे। है तेहे सन्‍्यासियां के कभी यहां पर आया कभी अस्तरमें उतर । यहां 
तक ते बड़ आगया फिर बह सचताह यह सारी चीजे 2] 
परन्त हमक दिखता है कि कोड किस तरद परिंगमता £ कहीं कद्ध चाम 
हो रहा है नाना प्रकर के इसके परिणाम हे रहेह. याद कीन कररंहाई 
नाना प्रधरकी क्रियायें जिन पदार्थों में हू रहीद लिसवा कतो के 
है से चता हूँ यह सब प्रकृतिसे ६ रहाह। छवर देखा इन दिग्बनवाली 
चीजोंके अनिरिक्त कंइ प्रकृति नामक जद द्रव्य उसकी सुमन में यहाँ 
आया | अब भोतिकतास कृुश्चध ऊचा उठा ओर साचता हैं कौन क 
क्या करता हूँ, सत्र प्रकृतिसे होरहा हैं. सब स्वभावसे द रहाईँ । जंसा नो 
परिंणमन है प्रकति करती हूँ. ग्रह सत्र अक्ृतिस सारा संसार चलरहाईं | 
'उस भीतिकवाद में भी कड अदृश्य अब यहां प्रकृतिस माना । उस 
स्वभ,व दविद्धान्तससे कद ऊचे उठफ़र सोचताई कि प्रकृति *रतो तो हूँ 
पर प्रकृति ही करती कया। प्रहनि ता इसकी अलग अबवबाध चीज # 
पदार्थों में ही ते प्रकृति हैं यह सब चीजें तो स्वयं प्रगट ही रही हं, प्रकृति 
ने प्रेरशादी परम्तु चह चीजें अपने आय हो ते प्रगट हवा र.ते है श्सलिय 
इन चौर्जा का आविभाव होता हैं। यह सब जो ४ “4 हैँ वह तत्व 
हैँ, श्रकृतिसे भी आगे चलकर चस्त॒के आविलॉव ता .यह.सच्र वस्त 
का आविभाव तो माना परन्तु उस में सोचता हे हि इससे इस पर्याय 
का.ओर उसमें उस पर्याय का ही आविभवि हैं गड़बड़ीस या भव्यवंत्था 
से पर्याय क्‍यों नहीं हो रही है? कया नई अवस्था वादिर से आकर 
पदा .हुई या किसी ने उसमें कोई अवस्था डालदी ? सेंचते ने उसका 
वह प्रतीत होता. हैँ कि नहीं उस चीजके चिंतने काम हते हूँ अनन्त 
क्रालतक-वह सारे काम उसमें उस समय म'जंद है परन्तु व सब ढंके 
होते हैँ ऊंच समय आता है तो उनका यारी २ से कास प्रगट होतांई 
बदि ऐसा नहीं होता तो किसीं की चीज फिसीमें पहुँच जाती इस बरते 


हक | 
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सारी वस्तु न होती, नाश हो जाता । चीडज्के न्यित काम 
होते हूँ इसका कारण सत्काये बादी कहता है कि. इस्में वे कार्य 
भोजूद हैं, समय पर वे काम निकलते हैं इसलिये बेस ही बम हें।ते हैं 
जा नही हूं वेसा कभो नही होता । इसे उनकी दृष्टिको मिलाकर देग्तो 
उनके समभमें क्‍या विकल्प हो रहा हैँ इसको कहते हैं सत्कायेबाद | 
यह एकानतवादकी मीसांस चल रहो हूं कि अध्यात्मतत्त्वमें प्रवेश करने 
वाल यदि जरा भी चूक गये ते वह कहां २ जाकर उलर जाते हैं. सत्‌- 
कार्य पहिले से मौजूद दे ओर वह समय समय पर ग्रगट होते हैं.हम भी 
जीव हैं प्राणी हैं हममें जो कार्य है वे समय समय पर प्रगट होते हैं 
यहां तो वह भिन्न अनेक तत्त्वोकी शृष्टिमें आगया, सब अनेक तत्त्वकी 
हफप्टिस माने । फिर उसके वितक॑ उठा, वह एक तत्त्व पर पहुंचता है 
कंयोंकि कल्पनाएँ ऐसी होती हैं, कभी २ कल्पनासे संकोचकी ओर व 
वह कभी संकोचसे विस्तारकी आर जेसी लोकव्यवहारमें जाया करती 
है-कभी तत्त्वमें नानापनकी कल्पना कभी मिलकर' आह तकी कल्पना । 
अब बह सोचता हैँ कि यह सब अवस्थाएँ काम हूँ तो सही, परन्तु यह 
एक इश्वरका ही काम हैँ उसका हं। सारा विवते हैं ओर वह ईश्वर 
निराकार है जिस कहते है निगु णेश्वर जिरूकी £रणासे सर्च कार्य वय- 
वस्थितं हो रहा हैँ बह. निगु णेश्वर है, सवव्यापी हैँ, एक ईश्वर है 
उसमें यह सारे माया कल्लोल हैं उसमें यह सब विवत है वह निगु- 
णेश्वर परम स्वतंत्र है वह निगु णेश्वर सबमें हे, सबसे न्यारा हे, 
जगदव्यापक है । 

यह सब जो जीव देखंते है उनके बविम्वकी तरंग है इस तरहसे 
एक व्यापक निया णश्वरकी कल्पना हुई इस निगु णेम्बर्की कल्पना 
करते २ यदि थक गया (क्योंकि जहां कोई आंधार नद्दे होता जहां पर 
आश्रय नही मिलता, कहाँ तंक उसके ज्ञानकी गाड़ी चले) तब सगुणेर 
बरकी अ्रतिष्ठा हुंए ईश्वर उसके भी हे, निगु णेश्वर है परन्तु वह कभी 
मूर्ती रूपमें आया करता हैं जिसे कहते है सगुशश्वर वह निगु णे:वर 
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कभी क़ृष्णकां अश्रतार लता क्रभमी शूक्र आदि अनेक अबनार लता 
इन २ अवबतारोमें निगु साश्यर आकर अपना सगुग रूप ग्गता ओर 
अपनी म॒ृति दनियांके सामने दिखाता, वहां उस अभ्यावातत्वकी सकड़ी 
गलीसे चलनेवाला पुरुष जरा सी असावधानीक कारग फिसलने प. 
जहां २ पहुंचता जाता हूँ चहांका वगुन कर रह ६। अब साथा ठोक 
सगुणेश्बर भी दे, निगु णेश्वर भी हूँ परन्तु इसकी प्रात्िका ज्पाय कया 
है। इसकी प्राप्तिका उ्पाय उनके लिये विधिकस करे यज्ञ करा पूजा 
करो यह उनके उपाय हं यह वह सिद्धान्त हैं जिसकी कहते हैं मीमांसा 
के कमंवादी आर कुछ नदी सोचता हमें तो एक हम है परमात्माका । 
हुक्म हूँ इस तरहके काम करे, यज्ञ करे, चली करे, पूजा करें इस 
प्रकारके कायमें लगे रहे | देखो वह परमात्मा ऐसे कर्मसे जोड़ जाता 
है। यहां तक कर्म जोड़े गये कि अश्वमेथ यज्ञ नरमेबयद्ध तक फी 
भी लोचत आ गई, फिर उन्होंने कितनोंने ज्ञानपर बल देकर सोचा 
कि केचल शारीरिक कामसे हो तो लाभ न होगा मनुप्यक्रे ऊब तक 
इच्छा हैँ तव तक तो कमे बन्धेगा दी, उनमें प्रगट होगा हो उसे बचा- 
येगा कीन ? तब कहते हैं तुम कर्म ये दी तो हो कर्म, करनके .ये प्रय- 
त्नशील ते हुए हो पर इतना हमारा मसानों कि कमंयोग निष्काम 
करो अथोत्‌ निःष्कास क्रमेयोगी वनों काई इच्छा न करके तुम उस 
इश्चरको अराधना करो। अंतस्तत्त्वकी ओर अभिसुख कुछ हे।कर बह 
विचारता है ये वाह्म क्रियायें हैं यह सव काययोग है, उसे इतनेस 
संतोप न हुआ तब वह सोचता है, केवल कर्म कर्मसे क्या होता स्वर्ग । 
इससे क्या होगा। उस इश्वरकी जब तक अनन्य भक्ति न आबे तब तक 

इश्वरसे भत्ता नहीं दो सकता। इसलिये इसके आगे चलकर 
भक्त योगी बना और वह हो गया भक्तियोगवादी । 

ओर उस सगुणेश्वरकी मक्तिसे रहने वाले जीवेने वह सोचा 
कि इतनो भक्ति करो कि उसंमें तंन्मय हो जाबो। जिसे कहते हैं 
समाधि । तो समाधिमें रत होय ऐसा वे कर रहे थे कि इतनेमें एक 
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आया ओर कहने लगा कि तुम किसका पुल वांध रहें हो जग़तके पदार्थ 
तो क्षण २ भरमें नष्ट होने वाले हैं, तुम किसके लिये पुल बांध रहे 
यहां तक ईश्वरकी कल ना हुई, भक्ति हुं सव कुछ हुआ परन्तु इस 
बातको सुनकर फिर उल्तकन हुईं बह विचारने लग़ा कि क्या कमयोग 
क्या सिष्काम 'कर्मयों , क्‍या ग़ुणेश्वर यह सारा जगत क्षणिक है यही 
तत्त्व है इसके अतिरिक्त कोई-तत्त्व नही यहां हे तवाद आःगयो | जो 
कुछ दिखता है बह क्षण २ में नष्ट हो जाता है.उसी समय पेदा हुआ 
ओर उसी समयमें नष्ट हो गया | ह ; 

क्षुण भर स्थिर रहता है ओर क्षण २ सें नप्ट हो जाता हे यह 
तत्त्वहै यही यज्ञ है यही भक्ति है। जो पदार्थ क्षण स्में नष्ट हे उसे किंसीके 
आश्रय लेनेकी कल्पना नहीं होती | वह्‌ बतलाते हैं कि उसका अन्य 
क्या होगा कि जब हमारी दृष्टीमें सारे पदार्थ क्षण २ में नष्ट हो 
जाने वाले है | हमें किसोका सहारा आश्रय पकड़नेकी जरूरत न होगी । 
जो चीजे क्षण २ में नष्ट होने वाली है देखो उन्हें जो पकढ़े प्रहण करे 
वह मूर्ख है। जो रहे ही नहीं जो नष्ट हो जाता है उसको पकड़ने में 
क्या लाभ की बात है। क्षणिकंवाद कहता है कि समस्त पदार्था को 
क्षण स्थायी मानो, वस यह तत्व है, इसीमें आत्माको सुख हे ओर 
मोचतहै | ज्णिक अनेकके सिद्धान्त तक पहुंचे। अब आयां वेशेषिकभाव 
वह कहता है अहो भाई तुमारी वात ठीक है तुमारा कोई विरोध नहीं 
हमारा इसमें विरोथ, नहीं कि पदार्थ सदा रहते है या नष्ट नहीं होते पर 
यह बतलाओ कि तुम जिसको. क्षणिक मानतेहो वे चीजें तुमारे दिमाग 
में कितनी है जिसे कहते हो यहो तत्त्व है कि अर्थ क्षण २ में नष्ट होतेहे 
क्या यह वात समझी कि पदार्थ, दो है १ जड १ चेतन परन्तु बात तो 
यह है कि पदार्थ अनन्त है और फिर उस एक एक परमाणुमें व किसी 
द्रव्यमें अनन्त तो गुण नजर आता है अनन्त गुण में अनन्त ही क्रियाएँ 
नजर आती और उन गुण और क्रिया में सामान्यपत भी नंजर आता 


ओर उनमें विशेषषन भी नजर आता। ऐसा भी लगताहै कि सारी की 
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सारी एक र रूपमें इकटी. होरहीएेँ ऐसा मी मालम होता कि इसमें एक 
जा दसरीं चीज नहीं हूं ऐसा भाव भी इसक अन्दर पद्ठा हुआ ह तंत्र 
इसकी अमाव कहते हैं बह तो द्रव्य गुग कर्म, सामान्य विशेष, समवाय 
अभाव कितनी चीजें यहां है | 
वैशेपिक सिद्धान्त है ये सभी नच्च स्वतंत्र है कहीं इतना सतत 
मानो कि सारीकी सारी पिंड एकह ओर इसमें गुण कम सामान्य आरदे 
भी रहा । किन्तु यह तो रेंसा है कि इसमें द्रव्य भी दे कम ६ विशेष 
आदि सब हैं और सत्र स्वतंत्र हे इसमें रहने वाल तत्त्व परतंत्र क्‍यों रहे 
यह ,सब्॒ भी स्रतंत्र हैं। अलग + सत्ता रखने चाल हे यदद सारा 
वैशेशिक सिद्धान्त उन चीज़ोंकों मानता प्रथक स्वतंत्र | इससिद्धान्समें 
जो. एक परमार है उस पंरमागुर्मे कितना तत्त्व भरा # ओर तत्व सारा 
न्यारा + स्वरूप ता रखता परन्तु द्रव्य अपना ही ह॑ गशभी नजर आता 
हूँ रूप रहता, भनन्‍्ध हूँ, कम क्रिया सी नजर आती है वह सब अपन 
संबंधसे ह॑ इसको. संमवाय चवतलाबा गया और वह एक समयवाय सब 
जगह व्यापक हँ। जिसकी वजहसे सबकी कई सता होने पर भी बिखर 
नहीं जाती | सामान्य सबमें व्यापक हँ आर फिर सबके अन्दर न्‍्यारी २ 
सचा हद ऐसी उसको .चात.६. एसी विशेष +े भी सब है और इन सबका 
एक जगह संबंध .भी हूँ, यहां कोई प्रश्न करे कि सब न्यारा तत्व हैं, ता 
पिंड क्‍या है ? काम केस हो रहा वहां विशेषवाद्यी कहता हैं कि समचाय 
नामका पदाथ जो सारी दनियद्यो्म व्यापक है वह समवाय ऐसा चल देता 
हू. कि जिसपर जाता हूँ काम करनेंसे हीं चनताहई । यह वहां चिपदा ही 
रहताहई ]. तत्व स्थयं होवा हैँ वह अपनेमें रहे इसका प्रवेश अन्यमें 
नहो.तो वस्तु केस बनी रहे यह सारे तत्व चेकार न हो जाय इसलिये 
समवाद्र नानक एक- तंत्व चना दिया जो सब चीजों का सत्वन्ध जड़ाय 
रखे आर सम्बन्ध तो जुडाया परन्तु क्िंसीसे जुड़जाव इसका -इसंमें 
जुड़जाय तो बढ़ा अन्धेर खाता होजायगा,.तव नदी, नही कीं व्यवंस्था 
करने. चला एंक अभाव तत्त्व है। चह यह व्यवस्था करता हैँ किसी को 
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चींज किसीमें नही जाती इस तरह वह वेशेशिकइन तत्तवों के अन्दर 
बितक उठाकर यहां तक वह पहूँच गया । 
इन “सबके इतने परिअ्रसमक्रो देखकर अनेकान्त : वादी 
करुणा करके कहताईँ कि वेशेपिक मित्र तुमारी वात ठीक है द्न्यमें थे 
सव विशेष व पर्याव है बिना एक पिंड वस्तु माने ही देखो कहां क्या 
तत्त्व रहेगां। वह परमारु समस्त गुणुके पिंड से भिन्न वस्तु क्या है यह 
आंत्मा समस्त आत्वीय गुणके पिंडसे मिन्न वस्तु क्‍या है इसलिये शुरों 
का समृह ही द्रव्य है जो उसका परिशमन हैं उसे कार्य कहते हैं. वह 
त्रंकालिक रहता हैँ इस कारणसे वह द्रव्य ऐसा हुआ तुमने जो 
सामान्यकी व्यवस्था अलगं बनाई तुम्हारे इस भिन्न - विशेषणसे बढ़ीं 
वस्तु हुई थी इसलिरें सामान्य अभावव, समचाय अलग बनाया 
परन्तु यह स्वभाव ही द्वव्बका स्वयं ऐसा ही है। जो अपने स्यरूपसें ३ 
'काल तक रहा बहतों सामान्य है वहंद्रव्य अपने गंणको भाव .रूपसें रखंता 
ही हैं यह समवयाय हैं ओर निज की स्थिति ही समस्त पर की अस्थिति 
रूप करता हैं, निज की स्थितिके लिये परके अमावकी अपक्षा नहीं 
करनी पढ़ती । .निज का सदभवा ही परों के अभाव कप है निजकी स्थिति 
ही स्वयंकोीं ऐसे स्वभाव्रेमं लगाये हुये है कि उसमें परका अभाव रहता 
ही हैं । परकी अस्थितिरूंप -से रहता ही निज की स्थिति .है. एवं निजकी 
इस शद्धि के पहचे से.ही परकी शुद्धि है उस.एक अखं.ड' .एक द्व्यमें * 
गुणों को संता अमेंद रूपसे है उनके परिणास कर्म है तथा ्षेन्नसे ज्षेत्रा 
तरस्थ होना भी कम है. उनका सांमान्य विशेष भी उन्हीं सें. सब :समवेत 
है अत: सर्वात्मक वह एक अखंड तत्त्व.है | 
इस तरह तत्त्व हैं द्रव्य गुण कर्म आंदि अलग २, तत्व . तहीं. है. यह 
एक द्रव्य कहलाता है क्ीव की नाना अवस्थाएं हैं. कोई घर्मरूप कोई 
अधर्मरूप धर्म का सद्भाव है अथ्म का अभाव .घंसे का सज्ाव (है । सब, 
'इस प्रकांर #व्यके स्वरूपमें स्थित दे एकाँत -तत्त्व छुछ नहीं, कहांसे उठ. 
ऋर चलते हुए कितने ही ,सिद्धान्त आते हैं इस बात का बर्णन.किय़रा 
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अंत में बात आईं कि वस्तु अनेदांतात्मकहदँ वे सब तत्व स्वरूप को 
जुदी बातें कहां तक युक्त हैं जह्मां तक उन्हें एक एक दृष्टि से, देखा एक 
हाथीके स्वरूपको जाननेकेलिये पांच अन्धे लड़ते हैं तो लड़ो जिस अंधेने 
पूछ पकड़ा वह कहता है हाथी कटीला होता है जिस अंधेने हाथीका पैर 
पकड़ा, वह कहता है खम्मासा होता है, जिस अंधेने कान पकड़ा, कहता 
है सूप सा होता है, जिसने ' सू'ड पकड़ी वह कहता हे मूसल जैसा 
है। लड़ते हैं तो लड़ो पर जिसके आंखे है ओर जो चींजोंका देखसकता 
है वह भ्रममें नहीं पढ़ता वह उन्हें समभाोता हैं लड़ते क्यों हो जिसने 
हाथीकी जिस २ अपेक्षा से समका वह उसको उसीं तरह सममाता हे। 
वह हाथी तो पांच चीजोंका मिलकर बनाह यह जो अनेकान्त वाद है 
यही व॒स्तुके स्वरूपको सिद्ध करता दे यह आत्मतत्वं जो अनन्त 
गुणोंका अमेदापिंड हैं त्रियालिक अस्तित्व रखने वाला हैं ऐसे तत्त्व को 
यह आत्मा अपने निज स्व॒रूपमें दृष्टीमें नही देता जगतके वाह्म पदार्थों 
में हितरूपसे दृष्टीं देता है तो अनन्त कर्म अपने आप वंधने लगते हैं 
हे आत्मन्‌ अपनेको वाह्मके लक्ष्योंस निकालो इस आत्मा में निज 
तत्वको देखा इसीमें रत होवो वाह्य विकल्योंको छांड संसारके मोह को 
छोड़ अपने आपको सममत इस प्रकार तत्व प्रमाणित करके फिर निम्धय 
दृष्टोसे आत्माके निरपेक्ष स्वरूपकाध्यान कर | 
आचाये महाराज कहते है कि अब तुम शुद्धात्मा होजावे। निर्विकार 
निविकल्प स्थितिकों पावोंगे। पहिले प्रमाणके द्वारा बस्तुके पूर्स 
स्वरूपको देखो; फिर निम्चयके द्वारा निरपेक्ष तत्व को देखो फिर 
निरपेक्ष तत्वकी दृष्टिको इकदम विल्लीन कंरके सारी दृष्टियों व प्रभार 
से अतीत होकर एक शुद्धात्माके' अनुभव स्वरूप रहो यह वात बतलाई 
कि आत्या” किसीमेंसे नहीं निकलता |. निकलने का रास्ता बिल्कुल 
हल्का है उस हल्के रास्तेसे निकलना है, वह रास्ता है निजवी निजपर 
दृष्टि इस रास्तेपर चलते भी कभो वाह्मपर दृष्टि देताहैं और रास्ता चूक 
जाता है फिर वह समझता है और धीरे वापिस अपने रास्तेपर' आता 


प्रवचनसारप्रचचनगाथा १६ ( १०५४ ) 


दूँ यदि वह रास्तेफों पकड़ लेता है तो ठीक २ तरीके से भार्यफी पार कर 
जायगा | अध्यात्म तत्त्व एक सकरी गली दूँ इसके स्वरूप से वाह्म 
स्वरूप पर लद्द॒य हुआ तो व अपनी ही गलीसे भ्रप्ट हो सकता हू यह 
अध्य त्मप्न मी क्क्रां + फ्िसमें फसकर क्‍या तत्व बनाता रहा इस सब 
तक्त्वोका लितने भी कह गये उन सबकी उनकी हृष्टीसे देखो ओर उनके 
ठीक | स्वरूपका निणय करे इसी तरह जिसने अपने आत्म तत्त्वका 
निर्णय किया सम्बर विश्वास किया ऐसा पुरुष राग पादि भावको 
दोहफर अपने आपके फल्याणके लिये उठता हैँ ऐसा औव सारे प्रमादको 
टे।टकर चारों घातिया कर्मोंकी नाश करके अपनेशुद्ध तत्त्वकी पालेता है। 
यहां जिस शुद्ध आत्मामें हब्येन्द्रिय नहीं भावेन्द्रिय नहीं ऐसी 
शुद्धात्माकी क्‍या धान ओर आनन्द होता हे।या इसका समाधान करते 
करते यहां तक सिद्ध कर दिया कि जिनके इन्द्रिय दे उनसे ज्ञान ओर 
आनन्दकी वाघा दी है रदी दें । है 
इच्द्रियां तो शान और आनन्द के वाधा देने वाली दें, जिनके इन्द्रिय 
केश्ाान और आनन्द की मिथ्या तरंगोंसे सुखकी मान्यता 
है उनकी यहां शिक्षा हूँ इन्द्रि या ज्ञानअ र आनन्द को बवाधकक 
कहलाती है क्‍योंकि स्वभावसे ही ज्ञान ओर आनन्द दे 
जैस फ्रिसी रस की जायदाद सरकार ने कोट करली वह 
बच्चा था नावालिंग है| उसकी सरकार रक्षक है । उसको सरकार उसके 
एबजमें ३००) रूपये मासिक देती जाती है बच्चा सयाना हुआ तो वह 
सोचता है सरकार ३००) देकर बढ़ा उपकार करती है धन्य दे यह 
सरकार, तब लोगोंने सकमाया कि तुमारी करे.ड रुपयोकी जायदादको 
कोर्ट भर रखा दे तुमे ३००) देकर- बाकी रुपया अपने काम में लेती. है 
जब इसे यद्द मालम हुआ तो सरकार से उसने कहा हमें तो हमारी जाय- 
दाद व बैभव चाहिये इसी तरद से पूर्ण ज्ञान आनंद बैभव वाले यह 
जीव इनके ज्ञान और आनंद का बेभव कर्म सरकार ने कोट कर लिया 


अब यह ज्ञान आनंद इस जीवके नही रहा, अब जरा कुंड सयाना हुवां 
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पुन्य उदय हुआ, तो उसके उदय में कुछ सम्पत्ति सी मित्र गई; अर्व 
वह जीव पुन्य सरकार का बड़ा उपकार .मान.रहा | , उसके परिवद्ध नके 
लिये उसकी पूजाकेलिये ब्ाह्म पं! का सक्तार करता, ,: पूजा करता ओर 
सारे काम कंरता है। फिर जरा सयाना हुआ तो गुरुने समझाया कि तू 
उस अमल्य जायदादका मालिक है यद्द तो पुन्य सरकार इतना मज़ा दे 
कर तुमे झुलावा-दे रहा है। तुमे पता है वंह तेरा अनंतज्ञान और आ- 
नन्द लूंट करके क्या देता है --उस ज़ायदाद में से जरा सा - ज्ञान सुंख 
दिया जा रहा हू | तुम किससे सुख मान रहे हो इसका बोध हआ छझ्ान 
हुआ ओर सोचा हम पुन्य.नहीं चाहते. अपनों वेभवही चाहते हमारा 
जो आनन्द ज्ञानका ,वेभव हूँ उसकी ही हमारी' मांग है ।: उसकी 
मांग हम गिड़गिड़ाकर नहीं करते, :कानूनके.वलपर मांग करते हैं। इसी 
तेरह से यह श्ञान कमेक़ा. मुकाबिंला , करता है, कपाय का मकाविला 
करता हे। 

शुद्ध चेतन्य स्वसावका ध्यान करके जिसे मोंही जन संमभते ही 
नहीं , उस स्वभाव की परंख करने वाले :संम्यक्त्वके' सहयोगसे अपने 
वेभवको अपनेमें पालेता है। अशुद्ध अवस्थामें भी जो ज्ञान आनंद॑ 
प्राप्त हुआ है यह इन्द्रियसे नहीं मेरे वलसे हुआहैंअब भी मेरे ज्ञान 
ओर आनन्दका विकाश होता है आचाय सिद्ध करते हैं कि उस शुद्धा- 
तवमामें जो सुख व ज्ञान! हे वह स्वभाव-से ही है इन्द्रियके कारण नहीं । 
इन्द्रिय में होने के .कारण. केवलीके परम सुख है - इसी प्रकार-से चैमव 
को प्रगंट कंरतें हैं]. साधक मगवानके गुण्णोकरा स्वरूप-आप :अपने “में 
देखता उनकी सन्धि 'करके अप्रने आंपमें उद्देश्य फेरता है -किःफेवल 
ज्ञानी के शारीरिक सुख दुःख नहीं.है 

-_ अब अंतीन्द्रय अर्थात्‌ इन्द्रिय रहित होनेसे ही शुद्धात्मांक्रे शां- 
रीरिक सुख. दुःख नहीं है ऐसा कहते हँ--द्वव्येन्दियां शरीरंसे «हैं और 
शरीर जब शुद्धात्माके नहीं होता तब आश्रय द्वंय इन्द्रियॉका नहीं रहता 
ओर उसके अभावु-होने पर भावेन्द्रिय जोकि सुख. दुःख में ले जाता है 
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कलश संभाधित नहीं हैं. ठथा ज्ञिन सकल परमात्मा के वुछ ही कालकों 
शरीर रहता ४ वहां भी शरीर हू ते. रहो जब ज्ञायोपशमिक ज्ञान था 
भाषेद्धिय नहीं है तो शारीरिक सुख दुःख ही क्‍या होगा ऐसे शारीरिक 
मसुम्त्र दुःस्म से रहित केवलज्ञानीके स्थरूपकों विभावयति माने कहते 

विभावयति' का शब्दव्युथत्तिसे देखनेपर अर्थ होता है कि विशेष 
रूपसे हुवाते है। वह स्वरूप तो हो ही रहा है किन्तु आचाये उस उस 
रूप उपयोग बनाते जा रहे हैं, ज्ञान करते जा रह हैं, वहां भी यह 
कहना व्यवहारमें अनुपयुक्त नहीं है कि हवाते जा रहे है। तात्पर्य यह है 
कि शुद्धात्माक॑ सुख दुःख नहीं है ऐसा कहते- हं-- 


सोख्ख वा पुण दुःक्खं केवलणाणिस्स शत्यि देहग्ढ | 
जक्षा अदिंदियर्च जाद तम्हा हु त॑ णेयं ॥२०४ 


फहते है कि फैवल ज्ञानीके शारीरिक सुख शोर ढुःख नहीं होते 

दोनों ही दुःख हूं, कोई सा भी नहीं होता है इसमें कया कारण है 
वे अतीन्रिय होगये। अपने इस देह पिंडके अन्दर भी चेतन्य भगवान 
के स्वरूप का विचार करो देहका लद्द॒य छोड़ कर अंतरगममं देखे तो उसे 
यही पता पढ़ जाता कि में दहस भिन्न स्वरूप वाला हूं , में स्वय॑ ज्ञान 
आर अनाकुल हूं, मेरा ज्ञान मेरी अनाकुलता बाह्य पदा्थोसे उत्पन्न 
नहीं होती, पत्युत वाह्य पदार्थों से जेसे जैसे लक्ष्य कम होता जाता .चैसे 
ही बेसे मुझमें : अनाकुलता अधिक पेंदा.होती। अन्तरप्टि में अपने 
अंतरंगकी बात विचारन पर यह बात:ब्रिल्कुल अनुभव में आजाती कि 
क्रेबली भगवान ऐसे ही तो होगये, जिस प्रकार कि हम इस. देहमें रहकर 
अपने आप का स्वभाव इृष्टिसे ्रिचार कर रहे हैँ। बह ज्ञान उसके मुख 
का परम भंडार अपने सरूचे, स्त्रूपमें. आगया। इनच्द्रिय देह द्वव्य- 
कर्म. सभी २ नष्ट होगये, ..क्रेवल्न एक चेंतन्य हीं रह गया, उसका ज्ञान 

ओर उसका सुख जो उसकी तरंग है, शुद्ध तरंग हैं बह अपने आप पैदा 
होती.हैं। .उन तरंगोंफी पढ़ा करने वाला.कोई निर्मित्त कारण , नहीं 
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होता है। क्‍योंकि वह उसकी स्वाभाविक अवस्था है । स्वाभाविक 
अवस्था यदि किसी निमित्त की अपेक्षा रखे सो वह स्वाभाविक नहीं * 
कहलाती | वेभाविक ही निमित्त की अपेक्षा रखता है, सो भी निमित्त 
मात्र रूप वह बाह्य पदार्थ रहता है। टीडग्ा में कहते हैँ जिस कारणसे 
वि -शुद्ध आत्माके'इॉनद्रवा समूह नहीं हे तो इन्द्रियन सुख दुःख भी नहीं 
है। लोहेके गोलेमें संगति किया हुआ जो आग है वह तो चोट'सहता है 
परन्तु संगति अलग हो तो चोट नहीं सहता | अर्थात्‌ जैसे लोहेके गोले 
में आग लगे तो वह आग घनकी चोट पाता है। आगमें घनकी चोट 
देनेका क्या मतलब ? आगको घनसे कोन पीटताहै लुहार लोदकेः घन 
से पीटता है, चौड़ा करता है,परन्तु वह ज्ञोहदा जब आगकी संगति करता 
है तब घटाया बढाया जा सकता है तो ,लोहेकी संगतिसे जैसे आग 
पिटती हे इसी तरह से इन्द्रियज्ञान के कारण यह इन्द्रिय की संगतिसे 
यह आत्मा भी पिटती है। हम यहां इन्द्रिय से पिट तो रहे और इस 
पिटाई को सुख मान रहे बस इस लिये यह शंका होती है. कि निनके 
इन्द्रियज्ञान नहों है उनके सुख कैसे होता होगा। देखों मैया-यह 
ऐसी पिटाई है यह हंमारा ऐसा दुःख है कि हम ढु:ख को दुःखका व- 
रूप नहीं समझ पाते । दुखी तो हो रहे हैं पर दुःखका जब तक ठीक 
स्वरूप नहीं समझे तो हम दुःखसे मुक्त केसे होवेंगे। दुःख को सुख 
मानकर भोगे और उस सें आकुलना न होवे तो भी भल्ना था कोई बुरा 
नहीं था, श्रम था सो था भ्रमने क्‍या बिगाड़ दिया ? सुखी तो बने 
रहते, परन्तु दुःखको सुख मानकरे सुखी होना चाहा और वहां भी सुख 
नहीं होने पाता आइुलता लगी रहती बस यही खेदकी ब्रात है। संसार 
के जितने सुख हैं सभी सुखों पर दृष्टिपात कर लो कोई सुख भी अना- 
ऊलता से भरा नही दे धनका सुख परिवारका सुख नेतागिरीका सुख 
और बड़े सुख जिसे संसारमें .सुख समभते उनमें रहने- .वाले लोगोंके 
हंदयसे पूछलो कि उनको आकुलता रहती या अनाकुलता ?: दुख भोगते 
जा रहे हैं ऑर.सुख के बेध से दुखी होते जा रहे हैं, और; फिरं भी 
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वाज नही आने जैसे लालमिच नाते जाते हैं, आंखोसे आस गिररहे सी 

सी कर रहे फिर भी मिच के आसक्त मिचे से वाज नही आते | 
यह जीय संसारके जितने ढःख है उनको भोगते जाते हैं दःखी 

होते जाते फिर भी वाज नहीं आते कदाचित्‌ दखमें आप थोडीदेरकों 
यह तो सोच सकता कि कुछ न करो । कुछ आरामसे बैठा तो दख मिंटा 
, आर फिर भी उसी दुख सें आ गया बीमार रोगी हुआ मरणासन्न हुआ 
सोचता हँ कि भगवान इससे यदि बंच जाऊ तो खूब धम करूगां से ने 
अपनी चिन्ता बढ़ाकर बिना धर्मके जीवन खोया सभीका विरोध करके 
अपना जीवन बिना धर्मक्े खोया । ज्ञानीको धर्मका स्वरूप प्रगट समझ 
में आया तो अपने तथ्य के मुकावले पर्यायगत शुभभावकी वह अबर्म 
सममभते हैं। धर्म का पूण म्थरूप उनमुनियोंके समझमें आरहा जो 
व्यवहार धर्म में बहुत आगे बढ़ने पर भी संतोप नहीं रखते कि मेने सव 
कुछ कर लिया | उन्हें भी वह गलत मालूम होता हूँ कि घसेका तो यह 
स्वरूप है मे अभी धमंसे दर हूं कहो भेया तव फिर हम लोग क 
हमाराउंन काम ऐसा हैँ जिस कामको करके यह माने धर्म करलिया जरा 
ऊपरी भक्ति करली बस संतुष्ट है, संतोष पालेंते हैं आप सो वो कोई 
संतोप की जगह भी है, विकल्पकों ही कहा करते हमने धर्मंबःर लिया 
मुनि विचारते हैँ कि मेरे भाव जो यह हो रहा है वह अज्ञानमय हो रहा हें 
देखो मुनिर्यंकि अंतरंग भावकों देखो सामायिकर भी कर रह हैं मुनि 
सामायिकसे बैठ गये ओर वें सोचते हैं कि जो में ऐसा वेठा यह अज्ञान 
भाव हो रहा हैँ ऐसा जो क्रि तप कर रहे हैं यह अज्ञान में मुनि सोचते 
हैं कि भक्ति भाव भी रागकी जाती हे वह अज्ञानमें है परमेष्टीको 
भक्ति का अंतरंग में अनराग हआ उस अनुरागसे ऐसा सोचता हूँ कि 
यह मेरे राग की चप्टा हैँ यह सच्चा भाव मुनियोक्री अंतरःग बात को 
बतला रहा हैँ कि उनके अदर तत्व ज्ञान भरा हैं। वह सोचते है मेरा 
स्वभाव तो निर्विकार निर्विकल्प हें जितने भी ये विकल्प क़ियायें है 
वह सच अज्षानमें दोरहं है इतने ऊँचे मुनिराज जिनके चरणों क्री रज 
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मिल जाय तो भव्य जन उपासक अपने शिर्में धारग करके अपन 
जीवन के. धन्य रूममते हैं ऐसे भाव मुनिर्मेके यह विचार उनके 
शुभोपयोग में होता तव आप अपनी स्थितिका दर हम कहाँ & आर 
कहां पड़ क्‍या करके संतोप कररहें हैं। बढ़े संतुष्ट है बड़ा आनन्द हे । 
अगर क.४ह यश संपदार्की वात हा ता उस बातम मालूस होता £ बड़ा 
आ;ननन्‍्द्र हैं। इसके चित में यह सन्‍््र मालूम द्वाता है कि ससारका ऐसा 
वेभव मिले वढड़ां सख्र हैं - हते ह कि यह आत्मा जो पिद्रही वह इस 
की संगतिसे पिटरदी है यदि. देहका सम्बन्ध हैता तो यह आत्मा स्वभाव 
से अनन्त ज्ञान अनन्त दशशन शक्तिमान अनन्त सम्धी -होता यह देह 
इन्द्रिया ती ऐसा कपदी मित्र है जेसे कपटी मित्र बहुत बड़ी हानि करके 
छोटे लाभ को बात वनल,ते ह इसी तरह यह देह यह इन्द्रियां सी 
कएटी मित्र चनरही हूँ मेरी बडी भारी हानि करने के लिये थोंडसे लाभ 
में हमकी मुग्ध बना रहे विचेकीं पुरुष इस कपटी मित्रकतेवात्तोंमें नही 
साते वह अपने पथपर पहुचते है ओर सोचते है क्रि हमकी क्या दास 
बनाबोगे तुम हमको अपना क्या नौकर वनावोगे तुम सच सेरे स्वरूप 
से भिन्न हो, में तुमारी बातोमें नही आ सकता । कमजोरोके कारण 
परकानेक वातावरणमें आना भी पड़े तो भी वह अपनी शअश्रद्धाको निमेल 
रखता है | रदड यह, इन्द्रियोंका समृह जिस शुद्ध आत्माके नहीं उसके 
घोर घन घातकी चोटकी तरह शरीररिक सुख दुःख उसके नहीं हो 
सकते देखों भेया इस संसारमें अन्य जो तियंच जीव हैं जो बड़े अज्ञानी 
है इनका भो मुख्यता से एक खास इन्द्रियांका विषय शग रहता हिरन 
को सुनज़ेका राग रहता | पतंगको रूपका राग रहता भंचरकों गन्ध 
का राग रहंता मछलीकी स्वादका राग हे हाथीको स्पशंका राग रहता 
रहता । यह विचारे हाथी आदि तिपंच अज्ञानी यह अपने एक इन्द्रियकी 
मुख्यतासे राग करता । परन्तु यह मनुष्य ४ इन्द्रियोंकी मुख्यतासे राग 
करता है| घरमें भोजन करके आये पेट सचालव्‌ भरा घंरसे बादिर 
नि ले जेवमें चार पैसे पड़े है चाटवाला दिखाइ देदिया वस पेट लेटर- 
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वक्‍्सम जगद खाली मिल हो जाती ऐसो आसक्ति है | इंसके साथ-० 
हो मास मदिरा आदिका विवेक न करे सब खाये | यह क्या हें यह 
कपटी इन्द्रियां हमारेथोड़े लाभको मिटाकर थोड़ेसे लाभमें मुग्धकर रहो 
हैं। वम्तुतः तो बद्द चर्तेमानमें भी कोई लाभ नहींहे, कल्पनासे किसीको 
भी कुछ समभलो उससे क्‍या उठता ? स्पर्शनकी वात देखो विपयी 
भोगंमें आसक्त रहता है कितनेही लोगंका जीवन इसी विपय भोगके 
कारण चरवाद हो गयां | दसरोकी वबरवादी भी देख कर 
मथुनका प्रसंग नहीं छूटता उस लोहसे लथपथ मलमूत्र वाले शरीरका 
राग नहीं छूटता । यह क्या है ? यह इन्द्रय थोड़े से सुख दःखका 
लालच देकर आत्माके स्वाभाविक वेभवको लूट रहा है । इसका भोगी 
को पता नहीं वह इृड्ियोंमें ही आसक्तः होजाता हैं। इसी तरह इन 
सब इनच्द्रियोंकी ऐसी ही वात दे सहावने रूपकी देखकर अपने अंतरंग 
को रोता करके निरन्तर उसमें आसक्त रहता है । 
एंक देवरति राजाकी कथा हैँ। देवरति राजा था। वह रानीमें 
आसक्त था उसके राज्यमें इस कारण गड़बड़ होना शुरू हआ तो मंत्री 
कहते हैं कि महाराज या तो रानीको लेकर यहांसे पधारो या राभीमें 
आसक्ति छोड़कर राजका काय संभालो ! मन्त्री दोनोंका हितेपी होता है 
राज्ाकी रानीका नाम रक्ता था। राजा आसक्तिकरे कारण रानीको ले 
कर राज्यसे भाग गया वह किसी दूसरे शहर में पहुँचा, वहां जाकर राजा 
भोजनकी सामग्री आदि एक रोज लेने गये इतनी देरमें अन्धा, लूला 
आदमी वहां एक गाना गाता हुआ चंरस हांक रहा था।' रानी उसके 
गानेकी सुनकर उसपर मुग्ध होगई, कुबड़े से याचना की, उसने कहा 
कि राजाके रत हुए भें ऐसा नहीं कर सकता ।' जब राजा आया तो 
इसने रानीको उदास पाया तो “उसने रानीसे पूद्धा कि मेंने तुम्हारे लिये 
घरवार छोड़ दिया अब भी नाराज कया हो ? रानी बोली आज आप 
का जन्म दिवस दै यदि उन महलों में होते तो कितना' अच्छा स्वागंत 
करते, राजाने कहा यहां हो स्वागत कर सकती हो। रानी ने कहा 


( ११२ ) प्रवचनसारप्रचचनगाशारे 
तुम फूल लावो में माला बनाकर तुस्‍्हें पहनाऊ गी.। राजा फूल लने 
चला गया और फूल ले आया रानीने ४५ हाथर्क ३े गरुर बनाये आर 
राजासे कहा की पहाड़ पर चलो वहांपर गजरों से स्वागत ऋरूँगी राजा 
चहां गया और रानीने इस तरदस उन गज़रोंसे कस दिया कि बह चल 
फिर न सकता था फिर उतप्तफोी धक्का दिया। पहाइक सीचे नदी बहता 
थी राजा उस नदीसे आकर गिर पड़ा । 
संसार क। हाल देखलो कोन किसे चाहत हैं इसकी परीक्षा कर 
लो। प्रथम ता वस्तु स्वरूप ऐसा द्वी ६ वस्तुके गुणकी पयायें उसी वस्तु 
में है, वस्तुके द्रव्य गुण पर्याय अपने प्रदेशों ही 6. परके प्रदेशार्मे नहीं 
फिर कौन कहां जा सकता है । वह देवरति राजा लड़लड़ाता नदोमें 
बहते हुए एक किनारे ल्गगया ओर यह रुक्ता, रानी उस अन्धेक्रा अपने 
सिर पर त़कर स्वयं तो नाचती और वह अंधथा गाना गाता आर इंस 
प्रकार अपने पेटकेलिये पैसे कमाते। लोगोंको क्‍या बठलाती कि यह 
मेरा पति है अंधा है इसे सिरपर लेकर पतित्रता का त्रत पालन करती हूं 
उधर देवरति राजा बहता बहता ऐसे देशमें जा पहुंचा था जहां राजा 
हैं था मन्त्रियोंने सोचा राजा उसीको बनाओ जिसको प्रधान हाथी 
स्वयं उठाकर मस्तक पर उठाये । हाथीने घूमधास कर उसे ही मस्तक 
पर बिठाया ओर इस प्रकार देवरति वहां का राज़ा बन गया अब यह 
रक्ता रानी पड़ते गिरते उसी नगरसें पहुंची ओर द्रवारमें पहुंच गई। 
देवरति राजाने उसे पहिचान लिया वह तो पहिचानकर वहां पर विरक्त 
हो गया ओर राजपाट सम्मला कर साधु हो गया, रक्ता रानी तो रक्ता 
दी रह गई 
' संसार का स्वरूप तो देखो कि इन्द्रियके कार्यमें नष्ट होकर 
अपना आगा पीछा भूल रहा | मरनेके बाद भी तो हम तुम होंगे । इस 
'का कोई ख्याल नहीं करता ।“इन इन्द्रियाकों मित्र मानकर हम सुख 
' सत्नते है उसीमें दःख है यदि इस देहका सम्बन्ध आस्मांसे नहीं होये 
'तो यह आत्मा विपदाकी चोट नहीं सह सकती जेता कि आग लोहेकी 
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संगति न पाती तो बड़ भी न पिध्तो इडी ८रह भगवानके शरीर नहीं है 
तो शारीरिक सुख दुःख भी नटीं है। शुद्धात्माके मोह कर्म रहा नहीं 
जशानावरण द शनावरण इन्द्रिय कम रहा नहीं इस कारग पंचन्द्रियोंके 
सुख लिय उनका व्यापार नहों होता उसका व्यापार अपने चेतन्य 
स्वरूप का अपन स्वभावक अनुरूप शु द्ध तरगक द्वारा होता हूं। इस 
उन्द्रियक द्वारा जा व्यापार होता । यहां व्यापार इस सुख दुःखका अनु- 
मापक है यह दः्ख हैं। घायकों पट्टी लगाते हैं वह पट्टी इस बातकी 
अनुमापक हद कि इसक घावका दःख हूं आर घाव अच्छा नही ह इसो 
तरह अपने इम्द्रिय सुखके लिये जो व्यापार करता है परिश्रम करता हैं 
उसका परिश्रम ही इस वातको बतलाता है कि उनका इस चाहका दःख 
हैँ यह जगनके जीव २४ घंटे परिश्रमसें लग रह २४ नही तो १८ घंट तो 
परिभममें लग रहते हैँ उस परिश्रमसे थककर ६ धंट पेर पसार कर शयन 
फरते है +४ ध्टो काम करते हैं इसका कारण क्या है इन्द्रिय सुखके 
लिये था मिहनतकी उस मिमहतका फल ह#। 

इउद्र० ररझूके लिये +.हनत की इसका क्या कारण हैं इसका 
कारंण यह हैँ कि इन्द्रिय सुखमें उसकी रूचि हुई | इसका कारण क्‍या ! 
अपने चारित्र गुगकों रमानेके लिये उसे कोई स्थान न मिला । यदि 
झ्रपन झान दर्शन सामान्य स्वरूप आत्मतत्त्व अनंतगुणमसें अभेद 
रूयरूप आत्मतत्त्व उसकी दृष्टिमें आता तो इन्द्रिय सुखमें रुचि न होती 
चारित्र ज्ञानके काम के स्थिर कर देता है, आत्मामें दशनज्ञान चारित्र 
ये तीनों गुण ऐसी मित्रतासे काम करते हैं कि जेंसे किसीको कुछ काम 
करना दे उसके लिये तीन आदमी बेठ जाँच, जसे एक्त लिफाफा बनाना 
६३ आदमी बनाने वाले हैं तीनों ऐसे वेठते है एक्र काटता है एक ठीक 
जगह लेददी लगाता है और तीसरा उसको चिपका देता हँ। जेसे यह 
तीन काम तीन पुरुष मिलजुलकर एक साथ काममे लग रहे भानों यह 
दर्शन ज्ञान चारित्र इस तरकीचसे अपने काममें लग जाते हैं यह तो 
अ्रीपचिरिक विंतथ दृष्टान्त है, गुण तो एकत्र अभेद रूप हैं, दर्शनने 
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भ्द्धा की, ज्ञानने वाया, चारित्र बहां जुट गया यह तीन काम दशेन 
ज्ञान चारित्रके इस तरह हो रहे। दरश्शानने विश्वास किया ज्ञानने 
उपाय बतलाया चारित्र ने उसमें लगा दिया। चाहें वह विपय की 
ब्रात हो चाहें तपस्या त बात हो, अच्छे बृत्तिकी बात हो । दर्शन 
ज्ञान चारित्र इस ढंगसे काममें लग रह है। विपयी आत्माकों दर्शनने 
विपयम हितको श्रद्धा कराई ज्ञानने उपाय दिया दिया चारित्र विपयमें 
जुट गया। दशन ज्ञान चारित्र सामान्य गुण है जब यह खो्टे कार्य 
में जाता है ता उसको कहते हैं सिथ्याद्रप्टि मिथ्याज्ञान ओर छिथ्या- 
चारित्र। ओर जब यह अच्छे विपयमें जाता है तो इसकी कहते है, 
सम्यप्दशन सम्यक्ज्ञान सम्यकूचारित्र अच्छा विपय त म्वर्यंके लिये 
स्व्ही हे। हे 
कोई भी हम काम करते हैं उस काममें तीन तरहकी वात हें।ती 

दे विश्वास ज्ञान और लगाव । तीनों कैसे लग रहे । अपने धर्समें वि 
श्वासका काम दशेनका हुआ वही ज्ञानने जानन किया और चारित्र 
इनके विपयमें जुट गया। यह तीनों बातें इन जीवामें अनादिसे अन- 
न्तकाज्ञ तक रहती है। फके एक शुद्ध अशुद्धका है सम्यकदृष्टिको तत्त्व 
का विश्वास हुआ इसकी सब वातांका ज्ञान हुआ और उसमें जुट गया 
इसी तत्त्वमें जुट गया, किसी वाह्म व्यापक बातमें नही, यहांसे लक्ष्य 
हटाकर निज तत्त्वमें जोढ़ा और इस तत्त्वमें स्थिर होनेका फल यह है 
[के उसका ज्ञान व्यापक हो गया हसारे उपयेगकों जबं तक हम फ़ैलांकर 
रखे रहे तव तक हमारा ज्ञान फैलता नहों है और जब उसके फैलावकी 
रोक दिया, निज आत्माके केन्द्रमें ही बांध दिया तो ऐसा वल देता है कि 
९४. ( जज थ्झ ९ डक आह चारि्त्रि 

वृह ज्ञान सवेक्ष हो जाता है सबेगत हो जाता है यह दर्शन ज्ञान बारित्र 
जहां * आत्माकी पर्यायमें परिस्थिति होती.है उंस उस प्रकारसे यह 
द्शन.ज्ञान चारित्र काम करता है। तो सिद्ध भगवानका दर्शन सिद्ध 
भगवानका ज्ञान ओर चारित्र ज्ञानदर्शन समान्यकी ज्षशिक २ परिणति 
शुद्ध शुद्ध पद्मोयरुपमें, काम कर रहा है, हमारे 'ज्ञानकी पंरिण॒ति किस 
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रूपसें काम कर रही है अपने ज्ञान श्रद्धा को सभी पहिचान' सकते है । 

देखो ज्ञान श्रद्धा को फ़िसीने , क्या किंसीने क्‍या विपय वनाया है| 
वह भगवान की भक्तिमें लगरहाह तत्व चितवनके यत्नसें हैं उसी समय 
किसीने कहा दादा दुकानकी चांवी कहांहे वह दुकान की चावी कहीं 
भूंत्त आयाथा | तों अब उसका ध्यान तत्त्व चिंतवनमें नहीं लगता कहा 
लगा सो अदुमान करलो उसने विंश्वासका कहां काम लगाया है और 
ठुकानपर वेठा हो वह तत्व चितंयनम लग रहाहो द्र॒व्यके स्वरूपको 
विधरर रहाहो द्रव्य त्रेकालिक है अकाल्क है कहां है क्‍या स्वरूप है एक 
आदमी ठकानमें वेठा * चितवनम लगरहा किसी ने कोई बात कही 
उसके सुननेसें ही नहीं आया उसकी श्रद्धा वहां हे | भ्रद्धा स्थपर पहुंचे 
जावे तो बढ़े २ कामकी करते हुए भी वाहयमें रमता नहीं है अब अंपनी 
अपनी श्रद्धात्रों पहिचान ले कि तुमारा दर्शन तुम्हारी श्रद्धा क्यां हें 
केसीं प्रबल हैं । 

.. एक हंस मानसरोवरमें रहता-था छुए पंरं बगुलने पूछा कि कंहां 
रहंते हैं. मान सरोवरमें, वहां-क्या क्या है वगुलेने पूंछा हंस बोला रत्न 
है, सोने की सीढ़ी का घाट है, वहुन २ बातें व॒तंलाई बहुत देर सुनकर 

वंगुल्ा बोला मछलिंयाँ है कि नहीं देखो उसे कया सुद्दाया यहां श्रद्धाकी 
वात दर्शन की बात हेरही है जिनके मनसें जो बात बेठी है जो श्रद्धा 
बेंठी है उस तंत्वके आधार ही. पर चलनेकी घुनि बनी रहती है इसकों 
ही चंची तो संहातीं द । हां ते। प्रकृत वात यह हूँ कि दशन.अ्रद्धाको हंम 
'आंप संस सर्कते हैँ .कार्यकेद्वारा.कि हमारी %द्धा किस ओर लंगरही 
है। मंगवांन शुद्ध आत्माका श्रद्धान क्या हे तो ग्रत्तीतिरूप रुचि रूप' 
नहीं किन्तुं सम्यकत्व परिणुर्सन रूप है उसंसें प्रवृत्ति नही बनाई जासक-' 
ती क्योकि प्मुका ' निर्विकल्प ज्ञान - है-बीवराग चारित्र हे | शुद्ध आत्मा 
ही के ज्ञांनके अंतरंगकी देखो यह नहों.होंसकता हे फि उसे इसक्रा ज्ञान 
है। उस ज्ञान गुणका स्वच्छ अंतरमें परिंणशमनहं रहाहे वह परिणमन 
संवेश्ञतास्वरूप है आत्मंज्ञानरुप भी है हम विकल्प वाले लोग उसे 


( ९११६ » प्रवचनसारप्रव चनगाथा२० 


विकलए की दष्टीले हों देखते हैं. । ह 
यद्यपि जीनन उतना हैं जितना कि सर्वेज्षेय है तथापि जानते ने 
स्वयंक हो हैं उसदीमें इतनी विशालता है। जब हम ज्ञेयाकारके सम्बन्ध 
को देखते है तो हमें सब्रज्ञ प्रतीत होता है जब्र हम निधि कल्प रूपमें वहां 
निर्विकार तरंगसे देखते. हैं. तो हमें वहां आत्मज्ञ प्रतीत होता दे शुद्ध 
आत्माके आत्मज्ञता भी है सर्वज्ञता भी दूँ परन्तु उसके स्थ॒रूपकों देखने 
का एक ग्रकार हे निश्चयसे आत्मज्वता है व्यवहारसे सवक्षता है ऐसे उस 
शुद्ध आत्मा का जिस के कि देह नही दे शारीरिक सुख आर दुःख नही 
हू स.ताहँ क्योंकि कर्माका उदय हुआ तब आत्मामें दुःखकी मोहकी 
रागकी पर्याय हुंई । देखो वह दुःखकी रागकी पर्याय किस पर को विपय 
करते हुएं ही अपने स्वरूप को वना सकती है । जहां देह नहीं, कर्म नहीं, 
कोई आश्रय नहीं बहां फिर केसे आकुलता हो इसलिये तो उपदेश हैँ हि 
भाई अमुक चीजका त्याग करो अमुकपरिग्रद छे,ड़ो इस चीजका त्याग 
करो, यह पद्धति, इसलिये है कि जब हम यह आश्रय ही न रखेंगे तो 
कभी ऐसा भी होसकेता आश्रय के न मिलने से अपने स्वरुप को भी न 
बना सकेगा यह रागांदि भाव । जब रागादि भावके अपने स्वरूप न वन 
सकेगे तो मोक्षमांगकों पूर्ण सहयोग मिलेगा मैया यह चरणानुयोग 
की पद्धति है, अशक्त अवस्थामें उपाय है चस्तुतः वाह्म त्याग न आत्मा 
का हित रूप हे न आत्माके अहित रूप है। वाह्य तो वाह्म है बह तो 
अपनी सत्तासे बैंठा है इसका त्याग तो इप्तलिये है कि वहां आश्रय होता 
थासों बुद्धियूवेंक एक यत्न किया और है भी ठीक, रिमिलदशा में तो _ 
छूट ही जाता है। वाह्मके त्यागकों मोज्षमार्ग नही कहते चाहाका स्याग 
इस लिये है कि मेरा वन्‍्ध तो भीतरमें चलरहा है यद्दि उसका आश्रय न 
“मिला तो वह. उदय अपना बल न-दिखाकर यह स्त्रयं खतम हो. जाय । 
“यदि कोई पेस्ता कहे कि सर्वथा किसी वाहय के त्यागकी .जरूरत नहीं तो 
“भाई देखो कि आप वाह्मके पदार्थसे अलग रहते हो कि नही... . 
-... -चहां त्तो स्घुका स्वरूप बताया चींज हूं हना न हू ढना इसके 
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लिये बात-नही । वाह्य को त्याग करनेका भाव भी आत्माका एक विक् 
ल्‍्प है हम वाह्म पदार्थों के त्याग करनेवाले नही है, थे तो जुदे है स्वयं. 
वाह्य पदार्थके व्यागसे सुख नही इच्द्रियके व्चिल्पके त्यागसे सुखहे। 
जिन जिन के इन्द्रियों के लगाबका त्याग हुआथ्रा उन उनके बाह्य 
पदार्थों का त्याग हुआथा, बाह्य हमारे विकल्मका आश्रय हे आश्रय 
जानकर इसका त्याग होता है यह मुझे तंग करते है. ऐस. भावसे वाद्य 
का त्याग नहीं करता है । मुमे पूर्ण विश्वास है कि दुःख करने वाले मेरे 
मोह राग रुप की परग॒ति ही है 'सुख दुख दाता कोई न आन मोह राग 
रस दुख का खान मुझे विभाव की दृष्टि नहीं चाहिये स््॒भाव में ही मेरा 
सर्वस्व है इस अमिर्श्राय वाले का वाह्य में कोई श्रयोजन न रहने से ये 
वाह्य स्वयं दृष्ट जाते हूँ महाराजा श्रेणिकने मुनिपर धर्मके ह पसे मरा 
हुआ सांप डालदिया ३ दिनतों भे णिकने चंलनीको नही बतलाया । रे 
दिन बाद कहा कि हमने तुमारे साधुपर मरा हुआ सांप डालदिया 
चैलनी ने कद्दा यदि वह साधु होंगे तो वैसे ही स्थितिमें होंगे और 
यदि साँप रवंय हटा दिया तो हमारे साधु नही है। “४ 
श्रोणिक बोला चलो परीक्षा करने चले, देखा कि वे साधु अपने 
योगम बैठे थे भुनिके 'शेरोरपर चीटियोंका ढेर होरहाथा और बह खूनको 
पी रही थी मुनि अपने आपमें आत्मतत्त्वको दशन' करने में ही रहे.। 
जिसको जैसी लगती है उसको वही सुद्दाती है; जिसे अपने आत्मतत्त्व 
की बात लगगई उसको दूसरेकी खबर नहीं इसने अचरज नहीं है। 
' महाराजा भ्रेखिक बढ़ी पश्चाताप करने लगे अशिक चीटियोंको' हटाने 
लगे तो चेंलनीं बोली चीटियोंको वरकीवसे हटायेगे इसने शक्कर लेकर 
दूर रक्‍्खा तंब चिटियां हट गई तब सांप निकाला | जब झुनिराज*का 
उपसरग दूर हो गयां तो उन्हींने समाधि खोली । उन्हें जय “सामने देखा 
तब दोनोंकों धर्मइद्धि दी वहां राजों' अणिकके हृदय परिवर्तन हुआ 
मोह हटा सेवा देखों ' धन्य है इन मुनिराजके समता भावकों नामभी 
नही लिया । राजाको ही धर्म श्ृद्धि होती तो उसमें रागकी मांलक होती । 
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धन्य है. इन प्रभुकों धन्य हू इनके समताभात्रकों ऐसे गुरुकों सर्ताया 
में पापी है श्रेणिकने बड़ा परचाताप किया आत्मंहत्या करना चिचारा मेने 
बड़ा पाप किया इस 'खेंदसें अपने विनाशकेलिये कंठार निकालनकी 
सोची तो महाराज ऋहतेह कि श्रेशिक क्या विचारतेही यह तो संसारेंका 
स्वरूप है जब तमारें कपाायभाव पंदा हुआ तब॒का वह भाव था इसे 
समंय तो तम्डदारे दर्भाव नहीं | भोगिकने हदयसे विचारा कि थे मन 


की बात सी जानते हैं वहां ओर दा भ्रंद्धां हुई । देगा भेया पढहिले इसी 
सांपके उनमें अेशिकने ऐसा पाप केंमाया कि नरक्र ३३ स्ागरकी 
स्थिति बांधी -अब सम्यक्त्व जगा तो उसके सात्र बयकी स्थिति 


रह गई, यह सम्पग्द शंनका प्रताप हैं। , 

ज्ञानी सोचतादे दश्मन हो मित्र हो ढोनो बराबर हें, दोने। मेरी 
आत्मासे प्रयक खतंत्र परिणमते हैं दश्मन कोई बिगाड़ नहीं करता. मित्र 
कोड लाभ नहीं-करता, मित्र की चेप्टा उसमें होतीं है, दर्मन की चंपा 
उसमें होती हैँ, कौन शत्र कोनमित्र है, प्राणी अपने भावसे पुन पांप 
करताहँ, मेरा कोइ न अच्छा चाहताई न ब॒रा । ऐसी हृष्टीका आना यंह 


छानका फल है ऐसा सम्यग्दप्टी जीव जिसको अआांत्मं॑ तत्वका 


मिलाप हुआ वे इन्द्रियके संखमं नही स्मते, इन्द्रियुफे संखमें मोही 


आसक्ति करता हैँ ओर दःखी हो जाताहँ। ज्ञांनीका ' तो संख सम्पंदा 


मिले' तो बह उसे मंकट ही दिखताह केसा उपद्रव में पंडंगयां केंहां लग 


जग रहा में तो चतन्यज्ञानस्वभांव हूं मेरा शरीर तो ज्ञान मात्र ही हूं 


- श्लासच्चा भाव का परसतत्त्व हाकर से केस कुडइ कचर से लंगरहा 


इन्द्रियके सखम सम्यग्द्प्टीकों तो दः्ख ही लगा जिंसे जिसकी लंगंगड़ 


इसे चही सुहाती हैं | सम्यम्द्रष्टि मान जब उसके निद्रा भी होता है तो 


| 


उस न्नेद्रास ४८० भमनट तो लगातार नहीं लगते।. ४८ मिंनट तो मोटी 


;तरत हूं प्रमत्तरुशस्थानका अन्तमु इत भी बड़ा नहीं है । हां तो साधुको 


स्भाव सुदाताहई क्योकि जिसके जो लग गई इसकी चही सुहातीं 
मानक भातर ज्ञायक स्वरूपका संस्करिंहे संसारसे संवर्ग हू यंद्ि निद्वराका 
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एक अन्त मुटहतसज्यादा हा गया तो उसके वह छटा गुणस्थान नहों 

रहगा जिसके भी अंतरंगके कफ्नट खुल गये कि भीतर + प्रतापःचल 
रहा ह कि देखा निद्राका प्रमाद इर नेक नहीं रदता | एक महतंके भीतर 
हीं वह फिर सावधान हो जाता # ओर निज चंतन्यरसकी आर ढलता 
# जाना ऊांचाका बहा वढदा राचकर हाता है चचरों चादगा ता उसी की. 
बना ते बसा चतनन्‍्य तत्त्वका । ५ 
काइ भचारों था किसी जगह रइसाका भोजन हो रहा था मिन्रमगे 
ने रादी मांगी रइसन जवाब दिया-उ5ल हट |. भिखारीन दवारा रोटी 


'माँगोी, भिस्रमंगका कहा चल हट थे यहां तो पंगतका क्रास लग रहा-। 


भिखारान कद्दा तर क्रामम आग लगों मुझे ता दो रोटी ही की तो 
जरूरत ह सम्बन्दष्टि सोचते है कि जगतमें सुश्न ओर वेभव अपने 
अपन जगह रहे मुक ना एक एसी हृप्टि स ही काम हँ-रेस सम्यन्द्रष्टि 

पुरुष किस शुद्धत्मतत्त्वका अनुभव हुआ- उस वाह्य कटे नही लगा 
करती कर्मोंदयस कीडइ आ पढ़े तो वरहां-रहता, उसमें भी उसका रूचि 
नहीं रटनी | एस जिसको 'अपन ओआत्मतत्त्वका भान हुआ.हं वह 
परुप जंब देह से रहित हो जाता दे फिर उन जीवाकों-सुख दुःख कहा 


दाता होगा। इतनी वात सममने बालेके संदेह नहीं. हाता। सिद्ध 


प्रभुका .का ज्ञान ओर सुख उनके ज्ञान और सुंखके स्वभावसे हंता है 


इसी वरह इस गाधामें यह वात सिद्ध को कि केवल ज्ञानाक छुल इ॒ुःख 
 नर्दींह उनके जो परम अतीद्िय आत्मीय सुख हं इनके जब तक सर्चा- 


गकेवली है सावाका व्दय £ परन्तु कोई ऐसा सुख्र नहीं लगता जो लो 


' किक हो डिनन्‍्त इच्द्रियातीत ही उनक स्वाभाविक्रों सुख हैँ। ऐसा उत्कृष्ट 
' झंख निज चैंतन्यके लचयसे स्वयं प्रगट होता है अतः सत्मुजार्थीकं निज 


ज्ञायक भावमें स्थिर होना चाहिय *. *' ४ 
“श्र क्षानके स्व॒रूपके विस्तारको ओर सुखकं स्वरूपको विस्तार 
मश: द्िसवा छिं पहिले भी कुछ वन था उसके अनुसार कहते ह, 
अभी तो यह वात बद्चलाई' है कि जो शुद्ध आत्मा हो जाती दे उसने 


# 
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ज्ञान और सख असहाय अर्थात्‌ परकी अवेक्षाके विना होता दे अब 
उसी ज्ञानके स्वरूपकी जो फि निरपेक्ष है--परकी अपेक्षाके बिना हँ-- 
अपने स्वरूप स्वभावसे व्यक्त होता है तथा उस सखके रबरूपजों जो 
ज्ञानकी स्वभावस्थितिसे व्यक्त होता है ऐसे इन दोनोंके स्वरूपको कहतें 
हैं। उनमें इस केवली भगवानके ज्ञानमें अतीन्द्रिय क्ञानका परिणमन 
होनेके कारण सब कुड्ध प्रत्यक्ष हो जाता हँ। स्वभावक्रों देखो ज्ञानका 
स्वभाव क्या है ! ज्ञानका स्वभाव जानना हं यद्यपि वह अंदर प्रणुरूप 
से व्यक्त हो आर उसे आवरण डाके ऐसा नही हू किन्तु उस आवरखणके 
दूर होते हीं, वह ज्ञान पूर्णतया व्यक्तिमें प्रकट हो जाता। कहीं ऐसा 
अपूर्ण अवस्थामें भी नहीं हैँ क्रि कम ज्ञान गुणको जड़ बनाये रखता 
हो । यह तो ऐसा ही निमित्त नेमित्तक सम्बन्ध है जिससे ऐसा ही होता 
हैं कि आवररंके रहते हुए ज्ञान उस अपने कालमें अपूर्ण रहता | आवब- 
रणके रहते हुए भी जो। विकास थोड़े थोड़े. मालूम होते हैं वह द्वानके 
स्वभावसे प्रकट होते हैं! जहाँ पूर्ण आवरण दर हो जाय वहाँ ज्ञानंका 
पूणे विकास अपने ही स्वभावसे प्रकट हो जाता है। इस तरह यह 
ज्ञान स्वभावमये आत्मा अनादि अनंत अखंड जिसका किसी अन्य 
आत्मा व परसारुसात्र भी अन्य पदार्थासे परमसासुसात्र भी सम्वन्ध 
नहीं पूर्ण स्व॒तन्त्र है। क्योंकि सब पदाथ स्वतंत्र अपती पंर्यायसे अप- 
से स्व॒रूपको भे,ग. रहे है , अपनी ही परिणतिकी भोगते इसलिये सर्व 
पदार्थ हैं.। . 

८ इस. वस्तुनियसके अकाटय प्राकृतिक स्वतःसिंद्ध व्यवस्थानके 
हेतु. इस ज्ञानमग्य आत्माको ज्ञान और सुख मिंलता ऐसा सोचना ही 
श्रम हे। ऐसे सोचने वालोंके लक्ष्यका उपलक्षंशकर “जिनकी उंपंस्थिति 
में यह आत्सा निज भावकी दष्टिसं दूर होकर विभाव परिणमन करता 
है.:ओर दुःखी हू ता हे उनसे सुख दुख हुआ ऐसा कहां जाता है। म्रम - 
क्रो-त्यागकर अनादि अनंत अहतुक ज्ञान स्वर्भावकों कारेंणरूपसे उपा- 
दन कर ज॑ पस्मकाष्टाश्राप्त ज्ञान परिणति होती है वहाँ संब प्रकार नि 
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विकल्प दशा होती है वहाँ अतीद्धियज्ञान ओर अतोन्द्रियसुख होता है 
जिस अतोन्द्रिय फेंचल ज्ञानके विषय जे कि वभावतः प्रत्यक्ष 
हूं तीन लोक व तीन कालकी समस्त द्रव्यगुणपर्यायर्म प्रत्यक्ष ज्ञान हैँ । 
जहाँ केवल ज्ञानका संयुक्त प्रयोग हा वहाँ केवलज्ञानका अथ ज्ञान शुर 
कीफेवल अवस्थाकी तरंग-व्वक्ति हूँ | वह केवल ज्ञान फरितना. व्यापक 
हैं और फितना शक्तिमान है अत्र इसे बताते है... 
एक अधिक उत्कृष्ट युक्तानंतकी संख्याफो उत्तनी दी चार रखकर 
थाने एकाधिक उत्कृष्ट यक्तानंतका विरलन उसे कहते हैं जेस २८ 
के विरलन करके शुणा करना हँ तो १० बार १५-१० . परस्पर गुणा 
ऋरते जाना इसी तरह अनंतका विरलन करके परस्परमें गुणा करते 
जाना अन्तमें जो लब्ध हो फिर उसका विरलन कर गुणा करना उसका 
भी अन्तिम लब्ध है उसका विरलन कर शुणा करना इस प्रशार तीन 


बार उस अनंतका विरलन गुणित होने के वाद जो लब्ध हुआ उसमें 
सिद्धोंकी संख्या निर्मोदोंक्री संख्या बनसतिं>ी संख्या अनंत गुणे 
पदगलोंकी संख्या उससे अनंत गुणें समयोंकी संख्या इन सबकी मिला 
ब्रर जो राशि वने उसका फिर ३ बार उपयु क्तरोलीसे विरलन गुणित 
करना अन्तमें जो लब्ध हुआ उसमें धर्मद्रव्य अ्रधमंका व अगुरुलघ 
गुणके अविभाग प्रतिच्छेद मिलाना, जो राशि-लब्ध हो उसे फिर ३ बार 


विरलन गुशित करना फिर 'उस विशाल अनंतराशिको केवंलज्ञांनके 
अविभाग प्रतिच्छेदोमं से घटाकर जो लब्ध हो उस लब्धमें उस प्रकृत 
अनंतराशिको -.मिला देवे। जो हुआ इतने अन॑तानंत केवल ज्ञानके 
'शक्तयंश है इतना तो 'शक्तिमान है और जो भी संत: है उसे सबका 
,विपयी होनेसे सर्वव्यापक है। शक्तयंश बतलानेके लिये' ऐसा 

लिये जिया गया कि उस <शरीकी सारी संख्यासे-इतने अनंतानंत 
- गणित केवल ज्ञानके शक्तयंश दे कि उसके वतानेका' डंपाय यही मांत्र 
था कि जो वह विशाक्त संख्या है उसे केवल ज्ञानशक्तियशोमें से घटा 


अं... 2५ पहली हरकत की न अिधनानका+त तयूकक ५ #नदरयान--ाकरर , चेनमिहा बरनयरी ७. भातपागम:१“माक पनिकानह>नवसमन्यमकान आओ +-.8-» जे धान गहन" पद जम५ २5 ही कं". पाा>2७७ ५० > ७००५४ 02-20 १+-8-. ी,-ान४ाआन-पीदट-+विनपटथानाम.५०&५3-०००१०थटकडभ+ बैक. 


कि 
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कर उसमें उन्‍्हों झी मिलाकर कह दिया जाब । जंस-४ संख्या हैं बस 
२० में सेघटाया १४ हुए अब (१४५ में ५ निला दो २० के ही ! 


गये। यहाँ २० का सोटा दृष्टान्त केवल  ज्ञानक लिये समभलो ओर 
४ का इृष्टान्त उस संख्याके लिये है जा अनंत संख्याको ६ बार 
विरिलन गुणन और कितने ही मिल्नन करके जो लब्च “हुई हैँ । इतने 
सब अंशोको केवलक्लान शत्तयंशेसि स घटाओ ओर फिर वहीं ज॑; 
अपने केवल ज्ञानकी शक्त्यंश री संख्या पूरी होगी | 
ज्ञान सखके अविभाग प्रतिच्छेदांकी संख्या. इतनी चिशाल 
अमित होती है जिस कारण हम क्षानकों मात्र चुन्रसे .वग्नापक न 
कह सकते कि केवंलझान लोकाकाशमें या से आकाशमें व्याप कर 
रहता है इसलिये ज्ञान व्यांपक है क्योंकि यदि विशुद्ध ज्ञानको इतना 
दी व्यापक माना जे, बह केवल ग्यानको इतता . ही व्यापक माना 
जाबे तो वह केवल ज्ञान आऑकाशके वंरावर ही रहा यरनत इतना ही 
केवलग्वान समुद्ायसे भी,अनंत गुणा है इसस बड़ा -कुछ 
अन्य हे नही | इसलिये केवलज्ञानको क्षेत्रकी अपक्षा व्यापक न 
जानना । केवल ज्षेत्रके भीतर व्यापक' माना.तो जितना आकाश हे 
उतना ही रहा किन्तु वह तो त्रिलोकत्यापकके अतिरिक्त त्रिकालव्या- 
पक भी है ओर शत्तयंश इनसे अतिरिक्त हैं देखो -मेया ! -लोकाकाश 
उसे कहते है जहाँ छुट्दों द्रव्य पाये जाबे अब यहां विचारा केवलज्ञान 
महां ही व्याप5 नही,-वह तो लोकाकाशके बाहर भी व्यापक्र ६ गया 
“अहो क्‍या किया ? क्या.जेन सिद्धान्तकी मर्यादा ते।ड़.दी ? नहीं | 
यहां प्रश्न हो सकता हे.कि आगममें तो यह कहा है क्रि जहां मात्र 
आकाश ही पाया जावे “ओर कोई तत्त्व न पाया- जावे वह आलोका- 
काश--है किन्तु तुमने ,तो यहां . ज्ञानको आले काकाशमें भी व्यांपक 
बताया तब विरोध ही. तो रहा। -सर्माधानं--देखो. इस : वर्णनको 
ज्ञानरवरूपकी दृष्टिसे-देखें प्रदेशवत्त्यके- संयोगसे नहीं, तो समममें 
झायगा कि यह निर्मेल केवलज्ञान ले.काकाशमें ही व्यापक नहीं, अलो- 


'प्रंबचंसारप्रबचनगाथा२ ५ ( श१म३ ) 


काकाशमें भी हैं। इनना भी नहीं किन्तु वह केवेलज्ञान तो जितने द्रव्य 

हैं उसमें थे उनके अनंत गुगोंमें च उनकी त्रेकालिक अनंत पर्यानोमें 

व्यापक है, आले काकादाम जितने प्ररेश है उत्तकी अनादि अनंत पर्याय 
इनमें भी क्रेवल ज्ञान व्यापक है ।. 

. इसका विवरण इस प्रकारस सममिये-किसी वस्तुफोपारला 
दव्य कत्रकाल भाव ४ द्यिसे है. ती है तव यहां द्रव्यसे परिक्ता करे तो 
बह गगापयांयके पिस्डरूपमें पिण्ड अधिए्तान रुपमें झ्ानकी परीक्षा हू | 
नानपर्यायके अधिष्ठान पिण्डरूपमें बात ऐसी ही हैँ कि चह “लोक़ाकं।श 
के अभ्दर ही समस्त द्रव्य पाये. जाते 6 इस नियम अनुसार वह, ज्ञान 
पिंड लोकाकाशंमें ही पाया जा.सकता हैँ, इतता भी कथाचितृ | सबेद्ा 
ते यह तेज प्रमाण निजत्ेन्नमें ही पाया ऊाता है, इसी तरह 'त्तेत्रकालकी 
अपेक्षा भी संब्ोणता हैँ परम्तु इस शुद्ध आत्माक, जब चंतन्य-नज्ञान 
दर्शन भावडी दइृष्टिस देखते हैं.ज्ञानके भावकी शप्टिसे इरूते हैं तो 
यह झान इतला बड़ा है कि समस्त ले कांकांश ओर सेमैंरत'4व्य गुण 


यंग्रीय सबमें गत हैं इसलिये इसको उ्ठपेक कहा है । 
'इसे भात्र क्षानस्वरूपसे न देखकर विस्दृत जाननेके प्रसगंसे .जहा 
“उस ज्ञानको प्रदेशके साथ जोड़ोंगे “जहांडि यह दृप्टि वनासी पंडेगी कि 


कि ज्ञान एक गुण हूं, गुश द्रव्यके अन्दर हों रहता, द्रव्यक प्रदश है| 
गुण का आधार हे,, तब यह ज्ञान, गुण द्रव्य प्रकट होकर से स्वरूँप 


' को रखे रहता दूँ ऐसे स्वभावसे विक्रसित हो रहा है कि जो सेमरेतः लकी 
“ल्लोकके सर्व द्रव्य गुण पर्योवेके ज्ञान: रूप चना रहता है । जहा प्रदेश 
आर ज्ञानकी संधि करके वात कंदोंगे वहां- पर ऐसी दृप्टि आंबेगी प्रदेश 


की 


आमभकी संधि बिंना ज्ञानस्वलंच्ुणको विचार करें वहां सर्वव्य प्‌ृकताकी 


डी बात है। बाधा कोई सहों आती, केवल विवेक्षाका-दी इसमें भेद दै। 


अब ऐसा जो केवली हैं-जो अनन्तक्षानमंय -पुरिशभतों दे उसके 


“समर जगत प्रत्यक्ष 'होजाता है इसप्रकारसे विभावयतिं गाने आचाये 


“ओ हवाते है--कहते है--उसके अपने अन्दर अपनी प्रेरणप्ूंचेंक धारण 


च 
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करते हैं| यह्‌ विभावयति का रहस्य है इसकी वात लग रही दूँ कि ज्ञान 
के शुद्ध स्वरूपको उसमें ग्ित सुखके शुद्ध स्वरूपकों अभी ध.रण 
फरते हैं । इसी तरह अभिद्धाति का सामांन्यतया कहते हैं ऐसा अर्थ 
होता है किन्तु इन शब्दों के टुकढ़े कर विचारने से क्‍या अथ होता हू 
दधाति याने धारण करता दँच अभिदधाति याने सर्वांग में धारण 
करता है अर्थात्‌ आचार्य श्री ज्ञानके स्वरूपके व सुखके स्वरुपके भिस्तार 
को .युगपत्‌ होते हुय॒ भी कारण कार्यव्रधिके वारण कालकी 
अपेक्षा बताने में व.वतानेकी अपेक्षा व्यवहारमें क्रमसें स्वागर्में धारण 
कर रहे हैं। ज्ञानके स्वरूप को व सुखके स्वरूप को कहते हैं इसमें इस 
रहस्यमय आनन्दका वर्णन है कि ज्ञानके स्वरुपकी व सुखके स्वरूपको 
टष्टिमें घोरण कर रहे हैं और कहते हैं--- हु 
परिणमदों खलु णाणं पच्चकखा सब्बदव्यपज्जाया | 
सो शणेव ते विजाणदि ओग्गहपुव्याहिं किरियाहिं ॥२१॥ 
इसमें उस केव्कज्ञानीका जो ज्ञान हे वह अतीन्द्रियक्षानयमय 
परिणमता है इसी लिये सर्वे एक साथ जानता हैं ऐसी वात कही हैं । 
शुद्ध आत्मा में परिणमता हुआ जो ज्ञान है केवली भगवान है, शुद्ध 
जशञानमें. परिणमता हुआ जो केवली भगवान्‌ है उसके समस्त द्रव्य समस्त 
पंयाय पत्यक्ष होजाते हैं क्‍योंकि केवलीं अवग्रह आदि क्रियावों 
के द्वारा नहीं जानता है वह तो इन्द्रियों की सहायताके बिना ही 
जानता है अतः क्रमरहित सर्व को प्रत्यक्ष अपने शुद्ध स्वरूप से करता 
ही है अतः एवं वह स्वयंभू है। अर्थात्‌ जेसे हमारा वतमान ज्ञान उसन्न 
होता है तो पहिले अवग्रह होता है इसके अनन्तर ईहा होता है इसके 
वाद अवाय ओरतत्पश्चात्‌ धारण हू तीं है ऐसे केवली भगवान का ज्ञान 
नहीं होता । हम जिस पदाथको देखते हैं देखतेही उसका” पहिले कुछ 
सामान्य बोध होता है सामान्य बोध के पश्चात्‌ कुछ विशेष बोध में 
प्रयत्न होता दे विशेषयोधके कार्यात्मक प्रयत्नके बाद फिर उसका 


रे 
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निश्चय होता दे | हमारे ज्ञानकी ऐसी ही परिचित वस्तुवंको भी इसही 
शैलीसे जानते हैं वहाँ अवग्रहयदि किस शीघ्रतासे होगये, हम उसका 
अनुभव नहीं कर पाते हैँ हमें ज्ञानसे ही दिजते ही रेसा लगता है कि 
हमने इसे एकदम ही तो जान लिया किन्तु बात ऐसी नदी है कि किसी 
पदाथको देखते ही हमें अवाय हो जाय । वहां अवग्रह इंडा अवाय 
धारण का इतना कम अन्तर पड़ता है जिससे ऐसा प्रतीत होता हूँ कि 
कि हमने एक को या अनेकों ए दम स्पष्ट जानही लियां। हां तो जेंसे 
छुग्स्थ अब्रग्रह्मदिपू्क जानता है इस तरह भगवानका ज्ञान नहीं होता 
उनके ज्ञानमें प्रतिसमय त्रिलोफ व त्रिकालका सब द्रव्य गुण पर्याय 
हुआ करता है | 
सवंञजका ज्ञान सविकल्प नहीं है, हम उसके ज्ञानको अपने 
बविक्रल्पफी सदृशता लेकर सोचना चाहें तब यह संशय होता है कि केव- 
ली भगवान केसे जानता है? यदि इसका अपनी भापामोें उत्तर 
दिया जाये ते यह कह लो कि नहीं जानता ह परन्तु है ज्ञान धवंभाव 
तो इसका सही यह दे कि सबको जानता हैं। जिन विकल्पसे हम 
सर्वज्षके झञानकी सोचते हं--“कुछ भी नहीं जानते हैं?। हमारी 
टष्टिमें जैसा विकल्पॉफकी इन भावोंकोीं पर्यायोक्री जानना होता है उस 
टणष्टिसे तो वह एक भी द्रव्यको नहीं जानता हैँ परन्तु चह तो समस्त 
3 लें क १कालके पदार्थोक: निर्विकल्वतया जानता है। केपता विलक्षण 
परमात्माका. ज्ञान है। ओर ते जाने दो हम भी जो कुछ जानते है 
जान तो जाते है फिर भी उस ज्ञानक! हम ही नहीं वता सकते -केसे 
चीजोंको देखा जाता उसके विपयमें क्‍या बात कही जावे। बड़े 
भा उसका वरणन करने वेठे तो भी थे क्या हमें प्रत्यक्ष कर देखेंगे । 
कंवली भगवान कां >) ज्ञान व सुख है उसका कुछ भी विशद वर्णन 
हम नहीं कर सकते क्योंकि उसने उस पदार्थकों परमशुद्धिसे परिणत 
होकर नहीं जाना और जो जानतें है हर बात बीत भी नहीं करते | यह 
सत्र तो उस सार्गके नेतरावेनि बताया जो हम अपने ऋनुभव के आधार 
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पर भी उसका तथ्य वोध करते है। अती#द्रिय ज्ञानको वात तो दूर ६ 
जो इच्द्रियजज्ञान हँ जो कि विकल्पात्मक है उसके विपय में ज्ञानका 
प्रकट निर्णय नहीं कर सकते | इसके सवोगरूप के ज्ञानकी आपने 
विकल्पसं वतलाया । केंसे जानते हं यह नहीं कहा जायगा। यहां जझञानक 
स्वभावक्रों तो देखो ज्ञान | स्वभाव ऐसा ह कि समस्त द्रव्य गुण पवाय 
को यह ज्ञान जानता हूँ जानने का इसका स्वभाव है, एसी कोड़े भी 
शक्ति नहीं जो केवतीके असीम ज्ञानकों रोकरखे अथवा जा ज्ञान में 
ऐसा भेद कर पाये कि वद् अपनेकी दी जाने परको नहीं जान । तालय 
केवलज्ञानकी वाधिकाअंब कोई ऐसी शक्ति नें जो विरुद्ध निमित्त बना 
सके | अतः वह ज्ञान अपने स्वभावसे समस्त द्रव्य गुण पर्याय का 
जानता हे इसमें भतकाल व भविष्यकालके भी जानने की असोम शक्ति 
है । थोड़े भविष्यकी वातकों तो हम लोग भी जानते हैं जसा जानते हूं 
वह चाह सच न निकले परन्तु भविष्यकः जाननेकी जेंसीहालत ता 
आपके अन्दर हे | निममित्तज्ञानी अवधिज्ञानी आदि मदापुरुष तो जानते 
दी हैं फिर केवलीके हो भविष्यक्षञानमें कया शंक्रा करना | हमारा वह 
भर्विष्यक्रे जाननेका आन यदि सच्चा नहीं निकलता ती उसका कारण 
आवरण कर्म है परन्तु केवलीके तो आवरण नहीं। ओर देखा हम आप 
भूतकालको वातोकां तो स्पष्ट जान ही लेते है| भूत वर्तेमान 
भविष्य की वातको उपननेका स्वभाव ज्ञान सें स्वतः >िड्ध हूं । इसप्रकार 
यह ही वात युक्ति युक्त भी दे कि जिस आत्मामें कोई आवरण नहों रहा 
बंधन नहीं रहा इन्द्रिय नहीं रही कपाय नहीं रहा कर्म नही रहा उस - 
आत्माका ज्ञान इतना व्यापक होता है कि वह तीन लोक तीन कालकी 
वातोंकों स्पष्ट जानता है अलोकका भी जानता है । 
समस्त आवरणके क्षयदोते हो अंनादि अनन्त अदेतुक जो 
स्वभाव- है इस ज्ञानकों ही करण वद्याकर यह ज्ञान ही कारण बनकर. 
इस स्वभावके ऊपर भ्रवेश करदे हुए केवलंक्ञान उपयोगरूंप होकर आत्म 
स्वयं परिणमता है यह फेचली होनेका सब व्यवसाय है। देखो भेया। 
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ज्ञान स्वभावकी जो केवल, ज्ञान है यह परमपारिणामिकमाव है जिसको 
कारण खूपसे उपांदन करके अंतरात्मा केवल ज्ञानोपयोगी वन गंया 
अर्थात्‌ आत्माके अन्दरही अनोदि अनंत अंहेतक जो ज्ञानस|मा- 
न्यत्वमाव हू वह परमपारिणामिकभाव-कारणसमयसार टी कल्याणका 
मृत आधार व खत्रोत हँ। वह चँतन्यभांव जो निगोदर्मे भी उस एंकरूप 
एकरस से रहा ओर मुक्त होने पर भी एंकरससे' रहता रहा। 
फिसकी चर्चा चल रही हैं। सामान्य कहते किस हैं? देखो 
इतने मनुप्य बैठे हैँ सब मनुष्ययन है, सनुष्यपना सबमें सामान्य 
भावसे हूं। यह १० डिगरीका मनुष्य £ यह २० डिगरीका मनुष्य हे 
इस किसी भी प्रकार मनुष्यपनकी छिंगरी नहीं होती । विकासमें 
पर्यायमें डिगरियां हैं जेसे यह इतनी ड़िगरीका ज्ञानी है यह इतनी डि- 
गरीका गुणी ह यह इतनी डिगरीका बहुमान्य हें आदि. पंर॑न्तु 
मनुष्यपन तो समर ही हैं। इसको कहते हे सामान्यभाव ( यह तो 
तियक सामान्यका उदाहरण है। । 

*' घत्माके ज्ञान लंभावकी बात ऊध्यत्तासामान्यके उदाहरण 
से देखें--जेसे एक मनुंप्य वॉलकं था वही जवान हुआ. वही बूढा है, 
यहा वालक जवान बयूंढा थे सब अवस्थाय है इनस जा जसा मनुष्यपन 
एक अवचस्थामें हैं वही बेसा मनुष्यपन सब अवस्थाओंमें हैं. फिर मनु- 
प्यपन किसी एक अवस्था रूप नहीं है यहां मनुष्यत्व सामान्य हैँ | इसी 
तरह समस्त ज्ञानोपयोगोंमें ज।नसासान्य वही वैसा धर व-सदा ऱता है । 

ज्ञानोपयोग सामान्यसे उठकर चलरहा हैे। आत्माकी इन शुद्ध 
अशंद्ध सब कुछ पयायोके अंदर अन्य रूपपत पाने वालो एक चेतन्य 
स्त॒ थान्‍्य भाव हैं वह अनादि हैँ, अनंत है, अछतुक है ऐसा जो ज्ञान 
स्वभाव है इस ज्ञान ्मावकों हो कारण' करके करण- करके, राय 
ऋरक अर्थात्‌ इस ज्ञानका ही लक्ष्य वनाकर इसकों दी प्रतिष्टित करके 
' इसमें ही स्थिर हो करके इस ज्ञानस्वभावके ऊपर भ्रवेश- किया जो 
क्रेंचल ज्ञान उस उपयोग रूप होकर आत्मा स्वयं परिणमता हे .।. 
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केवलज्ञान केवलज्लानपर्याय रूप है प्रतिससेथ नवीन नवीन पर्यायरूष॑ 
हैँ ज्ञानको शुद्ध तरंगका नाम केंवलज्नान है । केवल छान पर्याय एक 
परिणमन है उसके पहिले भी यह ज्ञान स्वंभाव था इसलिये उसके 
ऊपर केवल ज्ञानोपयोगक्रा अवेश वतलाया। इस ज्षानस्वभाव का 
कारण पाकर भ्रविष्ट हुआ केवलज्ञान केस आया ? केवलज्नानको 
उपयोगरूप बनाऋर वह शुद्ध आत्मा ऐसा ही परिणम गया । 

देखो भैया इस रहस्यके अन्दर झूरा मोक्षमार्ग आगया 
' कि है मोक्षमार्गी जीवो कल्याणामिलापियोंको केवल ज्ञान पान 
वा मोक्ष पानेंका एक यही उपाय है ओर कोई उंपाय नहीं 
हैँ। क्‍या उपाय हूँ? अनादि अनंत अहँतुक ज्ञानस्॒भावकोा 
दरणुरूपसे ग्रहण करके ...( यह हाथके द्वारा ग्ृहीत नहीं, क्रियाके द्वारा 
नहीं, कायक्लेशके द्वारा ग्ृहीत नहीं, यह एक लक्ष्यके द्वारा ही ग्रह्ीन 
होता है ) हां अंपने आपमें रहने वाले अनादि अनंत अहँतुक असा- 
धारण ज्ञानस्ौभावकोीं ग्रहण करके उसमें ही स्थिर होकरके “विआम 
करो। इस उपायसे निश्चयसे अन्दर निम्मेल ज्ञानपयायका प्रवेश होगा 
पहिले निर्मल अपूर्ण ज्ञानकी पर्यायका परिंशमन होगा वह निर्मल 
इतना बढ़ेगा कि सम्पूर्णज्ञानपयोग होकर परिणम जऊायगा । यह 
मोक्षमाग हैं। अनंतर भी अनंत काल तक सहश दी स्वभाविक केव- 
लक्षानरूप निर्मल पर्याय प्रकट होती रहती है! अदे मेक्षमागं करित 
ना सहज है इसमें तो पर वस्तुकी प्रतीक्षा ही नहीं 4 रना' पड़ी मात्र 
अपने बिंखरे हुए चुट पुट ज्ञानोंको केन्द्रित करके एक लक्ष्य पर रखना 
दी किया गया। ह 
जेसे---आदमीका काम होता है जो कि जला देता है-सूथेके 
सामने रखने पर सूरेकी किरणोंके केन्द्रित होने पर अर्थात्‌ सू्यको 
निमित्तमात्र पाकर किरणपंत्ति रूपमं परिशम जाने वाले छोटे छोटे स्क॑! 
धराशियोंके केन्द्रित होने पर ( एक दिन कहा था 'कि सूयेकी 
ये किरणे नहीं है सूर्य तो मात्र इतना ही है जितना कि उंसका पिस्ड 
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है उसके बाहुर. उसकी कोइ किरशें नदीं निकलती किन्तु सूर्यका निमि- 
त पाकर जेसे यहांके पदार्थ अन्धेरे अवस्थाकी छोड़कर प्रकाश अब- 
स्थामें आये बेसे ही आकाशमें फैले हुए छोटे छोटे स्कंधः भी. सूयेका 
निमित्त प्राकर प्रकाश अवस्थामें आये उन्हें जब हम सूर्यके सम्मुख 
देखते हैं तो सूर्य ओर आंख इन दोनोंके बीच रहने वाले स्कधोंकी 
पंक्तियां दीखती है उन्हें ही किरणों शब्दोंसे कहा गया है। खपरैल 
छप्पर वाले जो घर हैं उनमें कहीं छिद्र हो तों उस छिद्रमें से प्रकाशित 
स्कंध चलते हुए से नजर आते है। यह प्रकाशित वहां सीमिंत हैं इस 
कारणसे खपरेलमें प्रकट नजर आता परन्तु आसमानसें बिलकुल 
बे ० न रू 

फेला हुआ क्षेत्र हे इस कारण हमको उड़ते हुए -नजर नहीं आते किन्तु 
पंक्ति किरणरूपमें नजर' आते है, यह वतलाया वस्तु स्वरूपका नियम 
कोई वस्तु किसी वस्तुकों कुछ नहीं परिणमाता-सूथने इन पदार्थोकों 
प्रकाशित नहीं किया, सूर्यका निमित्त पाकर ये पदार्थ स्वयं , प्रकाशित 
हो गये । हां तो जेसे आधासीसी काचमें किरणोंके केन्द्रित होने पर 
यहां भी क्या हुआ ? वस्तुतः काचकी हो तरंग वैसी केन्द्रित: हो गईं 
जैस पर किरण केन्द्रित हुई इसका अर्थ यही है कि काचकी ही 
बैसी ही वैसी वात एक लक्ष्यरूप हुई इसके प्रतिफल स्वरूप उसका काय 
ज्वलन हो जाता'है। इसी तरहसे इस आत्मामें ज़ो ये प्रकट ज्ञान हैं 
इन ज्ञानोंके केन्द्रित कर दियाजावे-फैले हुए जो अनेक पदाथे विपयक 
ज्ञान हैं उन्हें केन्द्रित. कर दिया जावे अथौत्‌ पर लक्ष्यको छोड़कर एक 
निज ज्ञानको लक्ष्यीभूत' रखा जावे । यही पर -लक्ष्यका त्याग दे इस 
तरह अंतरात्मांका जब लक्ष्य एक हो जाता है अथत्‌ वाह्म अर्थोपर 
लंचय न देकर एक चैतग्यभन्व पर ही लक्ष्य हो जाता है तो इस अनादि 
अहेतुक असाधारण चैतन्यस्वभावके लक्ष्य' होनेपर रत्नन्नयमें निमेल- 
ता अपने आप आती ही है ओर यदी काम केवलकज्ञानरूप शुद्ध पर्याय 
को: प्रकट, ऋर. देता है क्‍्योंकि' जैसी दृष्टि होती है वेसी रृष्टि 
दो जाती है | है ध या 
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हे निर्मल-प्र बक्रे लक््यसे निर्मल पर्याय प्रकट होती है । ले.ग 
कहते हैं धर्म करो, धर्म क्या कोई रूपी चीज़ है जिसे यों बताया जाये, 
आकार बना दिया जाय या कुछु कर दिया जावे, तो लो, कह. सकें कि 
इसने धर्म कर दिया | धर्म वाह्ममें तो. रहता नहीं, मेरा धर्म मेरा ही 
स्वभाव है, अन्य सबका नहीं, जो सब को जिसका कि धर्म कहलाया 
अमुक तरह से हाथ लगा लिया तो धमे हे.गया या अमुक त्तरहसे लड़ 
गये त॑ धर्म ह गया या अमुक तरहसे खड़े होगये.त॑ धर्म होगया अदि 
धरम किसी परका स्वभाव नहीं हे जो सबकी क्रियासें हम धर्म पा ले | 
धर्म राग हपादि- भाव ते। हैं नहीं जो शिथिलसे शिथिल द्ंपको करके 
आ बढ़े से बड़ा. अच्छा राग करके हम धर्मभाव को पा सकें। फिर धर्म 
कया चीज है? धर्म है निर्विकांर निर्चिकल्प शुद्ध ज्ञाता द्रष्टा-रूप 
प्रिणमन । प्रारंभमें चेतन्‍्यभावका लंक्ष्य रखना धम है | इस चेतन्यभांव 
रूप द्वी रहना रत्नत्रयकी पूर्णता है । वह निर्मर्लता बंहां अपने आप प्रकट 
हो जाती: है । इस 'ज्ञानसासान्यका लक्॒य ज्ञान में होगया तो चारित्रमोहे 
के विंपाक को निमित्तम्ात्र पाऊर होने वाला भगवांन के ज्ञानको स्तेवन 
वन अनुराग- बंदंन आदि सब शुभोपयोग हैं। जिसके अवलोकन करें 
. चुकनेपर्‌ चरित्रमोहोद्यवश शुद्धात्मिविपयंक शुभोप॑योग होता हैं वह 
अंतरंग भाव - धेमे है ओर मिश्रप्र रणांवश जो यह कार्य होगंया वह 
व्यवहार धर्म है-। यह धर्मके-स्वरूपकी आलोचना होरंही हैं। एके बॉर 
कुछ सव्वमूच्छाकी दूर कर निजज्ञानस्वभावके बस्तुके निरंफत्ष सामान्य 
स्व॑मावके यदि दर्शन करले तो उस निरपेक्ष सामान्यके दशेनक पर्वत 
जितने: शुभोपके काम हैं वे एक अंकपर लगगये और उंसंकी भौतरी 
कीमत बढ़ती जावेगी । और एफ चेतन्य प्रभुका“दंर्शन न होवे तो भाई 
भंगवानका उपदेश है कि उस एक के श्रद्धांन विंना चह कीमत-ठो नहीं 
रख सकनेके है उल्टा संसार ही चलतां है-। ही 
एक अंक प< ले आतेपर ही शून्यकी कीम॑र्त होंगी। च॑हे ऐसी 
शुन्य कितने ही करते चले जावें परन्तु एक तत्त्वको लेकर न चलें तो उन 
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शुत्योकी काप्त शुत्य ही रहेंगी.] एक कर अपने आपको उत्साहित करके 
' जिस घमके-दसनके यिना दुःखीं होना पड़ा रहता है उसे सर्व॑ अन्तरंग 
प्रयत्न करके देख तो लो | ज्गतके बर्तुके अस्थिर स्वरूपके ज्ञानके 
'परचात्‌ रागढ् पमोहकी शिथिल्ञता हं नेके कारणभूत उस ज्ञानस्वभाव 
का अनुभव प्रकट छोगा वस्तुके अ्ंतरंग स्वरूप को देखो वाह्म अस्थिर 
ताका भा ज्ञान सरल होता। केवल वाह्म स्वरूपको देखकर ही उसके 
:विप्नयमें पूर्ण निर्णय करके सत्य आत्मीयब्रुद्धि सप्ट न आवेगी | भगवान 
की मृतिके-आगगे पूजा ही पढ़कर उलके गुणोंक्रा स्मरण क- इन कार्योके 
रहते हुए भी यदि हसारे अनादि अनन्त चेतन्यभगवान का दर्शन न 
हो तो. हम टोटेसें ही रहेंगे ।कोई व्यवहारपदवी में व्यवहांरके निषेधंकी 
वात नहीं कही बढ़ां. रह कर भी निश्चयस्वरूपको दृष्टि हहु घन जाय 
इसका प्रयास रह | पूजन में मूतिके समक्ष भगवानके गुणोका स्मरण 
-'कर-रहेः ह। वहां-अपने -अनादि, अन्तन्त अहतुकमांवका लक्ष्य करते जांबे 
जितना भो बन सके उसकी ही दृष्टिं.लगाते जावे । क्या यह पूजा: नहीं 
'कइलाबे ग़ी-? यह तो. भगवान-के रइस्पको बात पीनेबालेकी उत्तम पूजा 

होगी.। ग्रह व्यवद्धार धर्म ता तीथ की रक्षाकेलियें.है | व्यवद्ारसे निश्चय 
नहीं “मिलता ऐसी वात सुनकर जव्यवहारमें आजे ही नहीं या उयवहार 
आदपें.ही नहीं इसका यह मतलब नहीं | तथा. यंत्रपि यह ठीक है कि 
व्यवह|रघम तीर्थंका रक्षुक है उसे वहां. करना चाहिये किन्तु धर्म तो 
: निम्बयसे अपने अंतरंगसे प्रगट होता है। अनादि अनन्त अहत॒कज्ञान 

'स्वभांवका अवलंवन ही सब कल्याण का मूल है.। इसके अन्द्र बड़ा 

' रहस्य भरा पड़ा है | समस्त मोंक्षुमार्गको यहीं. बतलादियां है। तुमको 
 सुखीहोनेकेलिये क्या करना है ? यह इस पंक्तिने वतला दिया “संमस्ता- 
वरशुक्षुय. क्षण _ -एंवानायनंताइतुकासाधारयज्ञानस्वभावकारणत्वेनो 
. पादाय. तदुपरि अविशत्केवलज्ञानोपय गीभूंप स्वयमेवात्मा विपरियशमते 
* थह किसी-अन्य की दी. कोड़े बात नहीं दे इस शुद्धताम रहकर तत्त्वकी 
- साधना. करो आपकी.ही यह बात. है । 
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(परमात्मा तो शुद्ध हो गये मात्र उनके गीत से क्या ? व्यचहारफमें 
हैं तो क्या करें वहां रहकर भी निश्चयकी साधना करो, दृढतासे स्वमें 
रहकर निमश्रयकी साधना करो। यदिं अपना कल्याण चाहते हो तो 
ज्ञान स्रभावका लक्ष्य करों। यह तेरा पद हूँ यहां दृष्टि रख, इसका 
जानना ही तेरा मित्र है, रत्तक हैं। जगतके और कोई पदाथ तेरे 
रक्षक नहीं हो सकते। करोड़ोंकी सम्पदा, पुत्र पिता न्त्रीमित्र यह 
सब कोई तेर रख्क नहीं हो सकते सुखके कारणहीं हो नसकते। तेरे 
अनुपम सहज मुखका कारण निज्ञ चेतन्य भगवानका दर्शन ही है । 
सब ओर से लक्ष्य हटाकर--जहाँ जहां दिमाग पहुंचा है उन उनके 
सबको दूरकर अपने आपसे ज्ञानसामान्य स्वभावक्के लक्ष्मका प्रवाह 
उस स्वभावमें उपये गी रहें तो निरमेल परिणास आ आकर केवल ज्ञान 
के रूपमें बना देगा। ' ( 

केवलज्ञान ज्ञानकी परम स्वच्छ तरंग है यह अत्यंत स्वतंत्र 
परापेज्ञारहित प्रसुकी महिमा है। केवली भगवान इंद्रियोंका भी 
सहारा लेकर नहीं जानते। जो इन्द्रियॉका सहारा लेकर जानता है 
उसके ज्ञानके विकासमें फर्क पड़ जाता है। पढिले अवग्रह फिर ईहा फिर 
अवाय पुनः धारणा। छोटीसे छोटी परिचित वस्तुक' भी जहां 
सामने देखा कि क्रमशः अबग्रह ईंहा अवाय धारणा उसके इन्द्रियज - 
ज्ञानाके होती है । एक अपरिइंशतफ देखो त वड़ाँ अवग्इ इहा अवाय 
धारणाका स्वरूप स्पष्ट समझें आता। सामलेसे कई आदमी आा 
रहा...पहिले ते! यह सेचा कि आदमी है फिर यह सोचा कि' यह तो 
दक्तिण देशका है परन्तु उसमें अभी पूर्ण निश्चय नर्ीं ओर न अभी 
कई संशय है। जाननेपर विशेष प्रयत्तनशील हुआ उसमें यह बोध 
आया फि यह दक्षिण देशका है। इस ही का निश्चय पूर्ण हुआ यह 
अवाय है फिर उसे न भूले यह धारणा है। यहां अपरिचितमें-अवब- . 
अह इहां अवाय धारणाका वतन स्पष्ट समभमें आता, परन्तु परिचि- 
तसें समममें नहीं आता कि कब अचग्रह हुआ और कब ईहा अवाय 
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धारणा हुए, फिर भी वहां क्रम है। ये इन्‍न्द्रयां हमारे ज्ञानमें ऋरम 
डाल देती हैं। परन्तु जिनके इन्द्रियां नहीं है इन्द्रियोंके कारणभृत 
भावेन्द्रियां भो जिनके नहों रही अथौन जिनके केवलज्ञानां वर- 
शुक्र अभाव हों गया ऐसे पप्म अत्माक्के केवन् ज्ञान प्रकट हो 
जाता है तो वह फिस ढगसे ह ता है उप्तके सन्वन्यम क्रेवलज्ञान 
के वास । यह एक आलोकि 5 चित्रण विया गया है कि अनादि अनंत 
 अहतुक ज्ञान स्वभावकों ( यहां ज्ञानस्वभावकों गुण सममना या सा- 
मान्य तत्त्व समझना ) ग्रहण करने, ( यहां उपादाय शब्द दिया हे 
जिससे उपादान शब्द बनता हैँ यह उपादान निमित्तके प्रसुगमें भी 
प्रयुक्त होता हूँ )->उस चैतन्यभावकोी कारणरूप से उपादान करके उस 
स्वभावके ऊपर प्रवेश करने वाले केवल छ।नरूप उपयोगी होधर आ- 
त्मा स्वयं शुद्ध परिणम जाता है। चेतन्यस्वभाव-ह|ज्ञान-स्वभावके 
ऊपर ' केत्रशज्ञान पर्योगरूप होकर आत्मा परिशुमता है अथान्‌ इस 
शुद्ध पर्यौयमें ज्ञानमात्र भी चल रहा हे ओर केवलज्नान भी चल रहा 
हैँ आर केवलज्ञान भी चल रहा है ऐसा बुद्धिमें आनेकी वात है वस्तुत 
वहाँ दा पर्याय नहीं हैं। 
यहाँ उपरि शब्द डालनेस यह रहस्य अवगत हुआ कि केव- 
लक्षान हो जानेके बाद-सर्वज्ञके ज्ञानमात्र खतम नहीं हो जाता। जो 
'वात सामान्य स्वभाव पहिले कारणसमयसार नामसे व्यवहत होता था . 
वह ज्ञ!नमात्र यहां खतम नह्ों द गाता ।" ज्ञानस्व्रभावके ऊपर,,ऐसा 
कहनेसे पुदूगलकी तरह-छ्कथंकी तरह उसको नहीं समभना कि ज्ञानमात्र 
तो ऐसा नीचे है ओर उसके ऊपर केवलाज्ञन शुद्ध तरंव आईं क्यांकि 
स्कघते अनेक द्रव्य हैं परन्तु यहां तो एक वह ही है | ज्ञानस्वभावक्री 
जो शुद्ध तरंग है वह केवलज्ञान है । तरंग तो अनादि सांत होती 
कोई सादि सान्‍्त धोती, शुद्धाम्माकी वह तरंग सादि अनंत हे ती 
वर्णन प्रवाहकी अपेक्षा है एक एक चक्षणकी दृष्टिमें तो सव तरंग सदि 
सान्‍्त एक क्षणस्थायी हैं। - वह शुद्ध वरंग आई तो बह पर्याय रही" 
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बह पर्याय किस आधारमं आइई या हैं जिसके आधारम बढ़ पयोग 
चल रही हैं उसे कहते हैँ प्लानरवभाव। यह ज्ञानस्थभाव चल रहा ईँ 
ऋआओोर तलान स्वभावका हो शुद्र अ्वस्थास्प परिशाम-तरंग-कंत्रलक्षान 
भी चल रहा है। उस कालमें वहां उस केबलक्लानकूप नरंगके पऋशभ्र- 
गरूपको केवलल्लानसे भिन्नलाज्षगिक ज्ञानम्बभभाव कहने हैं। वहां 
स्वभावक्रे अनुरूप ही पयोव देँ फ़िर भी प्रत्येक्त कबलघानींमें इस 
प्रतिसमय ह सवझ्ञताकी पर्योयेर्मं अनन्यरूपस चलनवाला जो तान 
स्वभाव हे बह तो है ही। उस ज्ञानस्थभावक्रा कारण रूपल ज्यादान 
करके उसके ऋपर प्रवेश करते हुए केंचल ज्ञानके उपयागरूप आ- 
त्मा परिणमता हैँ। कान ! केवलों आतन्मा। इसलिय इस केय- 
ली भगवानके ज्ञानमें एक साथ समाक्रान्त कहिये आया सर्व जगन 
हे। -आक्रान्तका अथ हद आक्रमण किया हुआ ओर समाक्रा- 
न्तका भाव हुआ, केवलीके ज्ञानमें जगतके सभी पढद़ार्थान स 

पदार्थोने सभा दाक्तियांसे सम्यतास विनयसे माने आक्रमण कर दिया 
अथोन्‌ वह सबके सत्र केबलीकरे ज्ञानमें शलकने लगें-ज्ञात हुए । 
इस तरहसे नहीं आये फि थे पिश्डसे आगये हो अथवा आकर ऊघम 
मचा दिया हो, यद्दी ते। समका भाव है ज्ञाता भी अपन अस्तित्वसे 
सरक्तित है. सब अथ भी सरचय॑में सरांक्षत रहे फिर भी रब ज्ञानमें 
आय अथान सचपदा को नर्मित्तमात्र करके जो ज्ञानमें ज्ञेयाकार 
हुआ वह समस्त विश्वके अनुरूप हें। उनके ज्ञानमें तीनों लोकोंके 

पदार्थोका द्रव्य भी मलक रहा क्षेत्र भी मल्तक रहा, भाव भी भलकऋ 
रहा तो सब व्रिले.क्के पदाथोरे माना भगवानके ज्ञानमें अपने 
ब्यक्तेत्रकाल भाव सबने एक साथ आक्रमण कर दिया। लड़ाई नहीं 
हा। रही है। चल प्र. त्व हैं। सभ्यताका आक्रमण हू--तस्त्वके स्व - 
रूपको खंद न हो। भगवानके स्वरूपकों धक्का न पहुंचे प्रत्युत पूर्ण 
व्यक्ति पा ;, ये सर्च द्रव्य गए पर्थाय ऐसी सभ्यतवासे आ!ये। कैसा 
अनुपम यह आक्रमण हूँ । अथत्ति ।नमित्त पाकर ज्ञानमें यह 
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सवे क्लेय प्रतिविम्बित हो गया है इस कारण ये समस्त ज्ञानमें 
अालम्बन आता | 
केबली भगवान्‌ खरगोशके सींगको नहीं जानते, खरगो 
शके सोंग ही नहीं, जाने केसे ? परन्तु हमारे यदि अपनी कल्पना 
मे खरगाश हं यह उसके उसके ऊपर सींग लगगये” ऐसा विक- 
लप हुआ तब्र यह तो केवली के ज्ञानरमें आंया ही क्‍योंकि यह बि- 
कल्प सतका परिणमन है परन्तु खरगोशका सींग सत्ताका परिणमन 
नहीं, उस, ख्याल सत्ताका परिणमन है वह ख्याल जो कि ध्याताफ. 
परिणमन है । निष्कर्ष यह है-कि जिसकी सत्ता होती है वह भग- 
बानके सर्वज्षपनाका आश्रयमात्र है। यह आश्रय भी ऐसा नहीं कि 
वर्तमानावच्छेदेन सामने हो तभी सामने रखरर ज्ञान जाने किन्तु 
जो हूँ वही ते ज्ञानमें आया। पदार्थमं ( ययाय सें ) सत्ताका सम्ब 
न्‍न्ध चाहिय्रे वह किसी कालावच्छेदेन हो वह समस्त संवेदनके आ- 
लंचन भूत है कर वह स्व द्रव्य गुण पर्याय केवल ज्ञानमें प्रत्यक्ष 
जाने जाते हैं। सर्व अर्थ के प्रत्यन्षञ होनेपर भी विकल्प न होने 
केकारण साधारण ल क्रॉँकी दृष्टिमें प्रत्यज्ञ इना ज्ञान होना न होने 
घधरावर साहै। उनको सारा विश्व श्रत्यक्ष हो गया इससे उनको 
लाभ कया हआ २ जितने लोग किसी चीजकों जानना चाहते है 
वे किसी लामके लिये ही तो जानना चाहते हैं, केवलीने सारा 
विश्व जाना - वह किस लाभके लिपेजाता? नहों , केत्रलो ने 
सससस्‍्त विश्वकों ' जाननेका प्रयत्न नहीं किया ज्ञानको स्वबृत्ति ही 
ऐसी है जो इस रुपको लिये हुए है इसलियें किस लाभके लिये जाना ' 
यह प्रश्न ही नहीं उठता व्रह्मं. तो ज्ञानकी सहजब्चात्ति हुई फिर भी 
हम अपने ख्यालसे उत्तर देवें तो यह सुनिश्चित होता है कि सबको 
जाननेपर इनका विकल्य आनेका फ़ोईइ अवसर हो नर्यों रूता। जो 
क्रमसे जानता है उसके विकल्प उठता है। ' 
जो सर्वक्ी जानता है उयके निर्विकल्पपना-विरागत्व कायम 
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यह हे परन्तु यह उत्तर हमारी आदतके मेलका हूँ, भगवानकी यह 
निविकल्पता सर्वज्ञपनाके कारण नहीं किन्तु वीतरागताके कारण हँ--. 
राहिप माहके विनाशके बरशु हैँ उनमें जो सर्वज़्ता आईं वह सर्व 
जता आती ही हे, ज्ञान जय म्वच्छेंद हो जाता है उस पर जब कोई आ- 
वरण न + रहता तव ज्ञानकी तरंग इसको सर्वज्ञता रूप होती ही है फिर 
भी निविकल्यता निराकुलताकी सर्वज्गंता पुष्टि रखतो है| यद सच फिस 
का प्रताप है ! यद्व प्रताप हें सम्यरदर्शन का | यहां जो विशुद्ध ज्ञायक 
भाव पर उपयोग लगांया , उसका लद्॒य किया उसकां यह फल है के 
वलक्ञान । शुद्ध अवस्थामें जो छिप गये--पहुंच गये, भ्ेशियेर्मि भी. 
जो साधु चले गये वद् सब यहांके सम्बर्दशनका प्रताप हैं तथा वह भी' 
सम्यकद शनके पहिले, सम्यग्दर्शनके पहिलेके करण परिणामका भतार हैं । 
तव आपने यह समझा कि अधिक मेहनत किसने की ? सा अहन 
बननेमें सबसे अंधिक मेहमत कहां हुईं ? सबसे अधिक मेहनत सम्य 
रशनके पेदा होनेके समय अर्थात्‌ मंथमे करंणनत्रेय परिशामोंमें हुईं | व 
ह लक्ष्यकी वात नहीं कर रहे हैं कि हमको लद्ध॑ंध. उन करण परिणामों 
करना चार .ये जिनकी मेहनतसे हमें सिद्धि हुई॥ आदर्श तो शुद्धका 
स्वरुप ही रहना चाहिये क्योंकि उसका आंदर्श या जान स्व स्वरुपेका 
आदशे हुए।बता करण परिणाम ही होंगे कहींसे ? परन्तु यहाँ-तो कांये 
की.वात बतता रहें हैं फि संत्रं परे चडो काम उ्ते करण परिणामोंमें रहा 
क्योंकि अंन॑न्त संसारकी क्षति उन करण परिणाम से हुई, वे-कररंपरि” 
णासे सिंथ्योत्व॑ गुणस्थानसें सातिशय मिथ्याहइप्रिके हुए | .तंव यंह समः 
भना कि सोक्षसार्ग केलिये को प्रथम प्रयास है वह सर्वोपरि. महंत्वंका 
अयोसे है आगेका प्रयास इसके संमक्ष सरल है.। 
अ' आ क पढ़नेवाले शिए्यंका बड़ा. परिश्रम था और बीरएँ 
“3. से पंढसेवांले शिषंयका परिश्रम केस है। इसी: प्रकार :मास्टेरो 
के रिश्रमको भी व,त'है। अभी भी बड़े बड़े: विनयी लो हुंएें यो हा 
दे वे क॑ का. (इनेंवाले मारटरकी उसी आदरसे व्अथंवा महान आदर 
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देखते है. जे बड़े मास्टरका होता है। यह बात पहिले कह द्वी चक्े हैं 
कि आदरसे करणुको लक्ष्य वतानेवी बात नहीं वह रह है किन्तु यहां 
यह कह रहे है कि सबसे अध्रक जो परिश्रम होता हैँ वह आत्माका 
मोज्षमार्गमं चलनके लिये अधःकरण, अपू्वेफरण, अनिवृन्तिकरण परे- 
गामोंमं होता है। बह परिणाम कब - पेद्ा होता केसी स्थितिसें पेंदा 
होता ? तो भाई वह परिणाम सी अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञायकभाव 
को कारण पाकर होता । सम्यस्दशनके बाद त्रत परिणाम केसे हे,ता ? 
अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावकी कारण पाकरके जो स्थिरता होंती 
उसमें होता हैं। अच्छा ! महात्रत्तका परिणाम केसे ह ता ? अनादि 
अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वसावक्रों कारण रुपसे ग्रहण करके होता | किंच 
भ्रेगीयोर्में यह आ-मा कैसे पहुँचता ? अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्थ- 
भावकों कारण रुपसे ज्यादान करके पहुंचता। अब कज्ञीणमोह केसे 
होता ? तो अनादि अनन्त अहतुक ज्ञानस्वथभाव को ही कारण पाकर 
के उस-स्थिरतामें होता। ओर केवली केसे होता ? ते भी यही उत्तर 
“अनादि अनन्त अहेतुक झोनस्वसावकी - कारणरूपसे उपादान करके 
केवेलझं।नोपयोगी होकर स्वयं परिशमता- है । 
“देखो भेया ! यह परमपारिणामिक्रभाव एक ही अपर्य मास्टर है 
गुरु है देव दे जो हमको सम्यकदशनसे सम्यक चारित्र दक और अ- 
व्यन्त शुद्ध पर्याय तक ले जानेवाला है इसही की कहीं चंचा कहीं 
बोध कहीं लक्ष्य, श्रद्धांनं, भावना; ध्यान, उपयोग, परिणमन होतां है | 
इप्तही लिल ज्ञानस्वभावका लक्ष्य--बंही करना ही एक हमारा अभी धम 
है । हमारे वंयवहार धर्मके अन्दर भी ज्ञानीको केवल यही करने का 
४वता है । सारे प्रकारंके शुभोपयोगमें वस+र भी ज्ञानी जीवका काम 
करता चांहिये यह परिश्रम नहीं, अपूर्थ आरामं- है जिसका रहस्य या 
द्वार अब तक देखा भो न था! 59 बघन्टे में विषय कःपायोंके परिश्रम 
में यढं जीवन भ्राणियोंका वरबाद हो रहा'है। एक बार बिंपय 'कपायोंसे 
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हवकर अपने आपमें आवो अथवा अपने आपके स्वरूपको देंलों इस 
नै में स्थिर होओ उसे विपय कपायके परिणाम स्वयं हटेंगें ही । एकवार 
रू संखामृतका अनुमान करो | स्त्री पत्र आदि सब्र उठकर प्राय 
नही जाते वे सब घरमें ही हें आनन्दसे रहेंगे। उनके उपयोगमें अब 
तक इतने रहे अब कुछ ५४ मिनट ही (आगे मिलेंगे यह भाव रखकर 
नहीं ) तो उन बातों का ख्याल छे इकर अपने ज्ञानस्वभावमें आया, 
लग जावो, रहो आधा सेकिड भी सेकिन्डके हजारबें भाग भा 
अथवा जैसे बिजली चमकती उस शेलीके क्षणसे अपने स्वभावके 
पास आजाबो | यदि कोई अपने ६०-७० वर्षके जीवनके भीतर एकपाच 
सेकिन्ड को भी यह बःत पालेवे तो बह सब दुःखसे पार हो सकता हूँ । 
सारा समय तो रचा विषयके लिए | मन नहीं माने तो राग केलिये, 
चुछ समय स्वरूपचिन्ततसे लगावो | ओर यदि आप» चिन्ता होह 
उन सर्व अत्यताभाववाले पदार्थोकी, तो हम कहते हैं आपके वाल बच्चे 
सब ठीक रहेंगे । एक मिनट आधा मिनट सबे वाह्मसे उपयोग हटाकर 
आर/।मसे तो बेठो ज्ञानस्वभावका अवलोकन हो जायगा । देखो यह 
अनुभव होनेपर व्यवहार सत्य है ज्ञान सत्य है, चारितन्न सत्य हैँ। अन्यथा 
वक्ताओंकी गाली ही खानेकों मिलेंगी । $ 
एक चेतन्यमसात्रझा अनुभवन किया हो तो उसे अन्य सब भार 
प्रतीत होता है, उस भावसे जो जाना कि उसे ज्ञायब भाचका लक्ष्य आ 
ही गया | कभी किसी चाज़िम हनीयकी प्रवल प्र रणासे छ्रिसो कार्यमें 
लगे हुए भी उसके वियोगबुद्धि लगी रहती कि किस दिन चह समय आ- 
वे कि यह खटपट न करना पड़े, ऐसे भाववाला लोकमें भी रहता अपने 
थ्र वस्वभावके लक्ष्यमें रहता । इसही भावकी करासात है कि ग्रहस्थीमें 
रहकर भी ४१ प्रवृतियोंका संवर हे । सम्यक्त्व हं नेपर प्रवृत्तियोंसे 
भी अनंतसंसार नहीं होता | ज्ञानीजोच फ्री शुभप्रवृत्ति व्यवहारधर् कह- 
लाता है वहां ज्ञानीका कया ध्येय दे कहाँ लक्ष्य है इस रहस्य को न 
जान सकनेवाला प्रवृत्तिमुग्ध प्राणी यदि शुभप्रवृत्तिको ही धर्म सान- 
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लें ते। इस भावसे वह धमे- शान्ति- आत्मविश्राम नहीं पासकता। 
जैसे कोई सेठ धान्य खरीदने गया १४२० मनमें धान्य खरीद लिया | 
एक सूख जो धनी बननेको चाहसे सेठफ्री प्रवृत्ति को देखरहा था 
क्लोर सोचरहाथा कि जो सेठजी करें वही हमें करना है।उस मूर्खने 
' निश्चय किया कि इस मटमेंटले पदार्थथों करा १४र० मनमें खरीद लो 
बहमिल में गया ओर वहाँ पड़े हुए चांचल रहित मदमे ले तुप की २४ 
रु० में खरोदनेकी कहने लगा अविकरारियोंने सोचा कि यह मजाक 
ऋर रहा द्ोगा किन्तु उ -के बार वार हठ करने पर और सूल्य आगे 
धर देने पर विवश होकर दे दिया । अब आप यह सोजें कि वह मूर्ख 
थनी बनेगा कि गांठ की र+म खोचेवा | इसी तरह जीवका निज श्र 
नत््वपर लक्ष्य गया--इस ज्ञानी जीवसे कर्म विपाकवश शुभोपयःरी 
कार्य हुआ इससे भी दर न रहसका । यह किस अवस्थामें किस .द्ृष्टिमें 
उसके हुआ इसे अज्ञानी.न पहचान सका और ऊपरी ही वात देख ली 
ऊपरी प्रवृत्ति में हो धर्म है इसे करनेसे ही कल्याण है इस श्रद्धाको 
रख वांद्मश्रकृत्तिमं तन मन लगाके लगा तो क्या वाह््रवृत्तिमत्रसें 
अर्थात्‌ ज्ञानिया की ऊपरी ओपाबिक प्रवृत्तिको नकलमभात्रते अज्ञानी 
अंदरके वैभव को पासकता है ? धर्म शान्ति आत्मविश्वास कर सकता है 
या सुंसारका -ही बंध करता है । 

“सिफ दृष्टि का फेर हूँ, व्यवहार का निषेध नहीं, यह व्यवहार धर्म 
भी आचाराह्म, उपासकाध्यपताद्श विपय है । क्योंकि निवल अवस्थामें 
शुभ पय गसे अलग रहकर स्वच्छंद हो। सकता है | परन्तु इन कत्त द्यो्में 
रहकर भी देखो अपने अंतरंगभाव. को | निज ज्ञानस्वभावाको.ही 
कारण बताकर अपने उपयोग की पर्याय करो । देखो -मेया ! धर्मका मूल 
क्याक | चीथे गुणस्थानसे लेकर अत्यंत शुद्धपर्याय प्रकट होने तक यही 
होता. दूसरा क्राम नहीं । ज्ञानस्वभाव का कारणरूप से उपादान-लक्ष्य; 
श्रद्धा, भावना, उपयोग परिणमन रहा | कहीं अनुभव हुआ तो कहीं 
परिणमन हुआ, परन्तु. रहा रहा .स्ेन्र ज्ञानस्वभावफा ही सम्बन्ध । , 
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ज्ञानस्थभाव तो वह कहलाता दो प्रत्यक्ष ज्ञानपर्यायमें रह सकता हँ.व 
 जघन्य पराक्षुपर्यायमें भी रहता, सामान्यमें संद कहाँ ? ऐसा बह झान 
समाव अथात आत्मद्रव्य है तो अपने धव रभावसे रहता ही हैं । 
द्रव्यका स्वभाव ऐसा नहीं कि कहीं कम या ज्यादा रह ऐसा रहने 
वा्ञा तो स्व॒भाव ही नहीं, व्यक्ति है। वह स्व॒मात्र निर्गाद्मं अपूर्ण हा 
ओर केवल ज्ञानमें पूर्ण हो नहीं क्योंकि स्वभाव की अवस्थामें तो अन्तर 
होता कन्तु द्रव्यस वड्सके स्वलक्षगार्मे अन्तर नही होता । 

जा स्रभाव द्रत्यम अनादिस अनतकाल तक पूर्ण हूं उस नज 
स्भावकोी जिसने नहीं जाना उसे कहते है परमाथंसे नास्तिक। उस 


स्वभाव को जिसने वना उसे कहते हैं आस्तिक्त । आस्तिक अन्तरात्मा 
के अनादि अनंत अहतुक ज्ञानस्वभावसें अनुभवसे परिणासों 
निमलता बढ़ने लगती है तब भ्रेगीगत अनन्‍्तरात्माके एक ही पदाथ्थमें 
एक योगसे ठहरे हुए ध्यानमें १२वें गुणस्थान तक बीतरागभाव था 
स्वद्धता नहीं थी । १२ वें गुशस्थानके अन्तसें जझ्ञानबरण दर्शनावरण 
अन्राय कर्म का क्षय होते ही एक ही समयसें उस ज्ञान की यह हालत 
होती है कि तीन ल्ोकके तीन कालके सब द्रव्य गुण पर्याय एक साथ 
उस कंवल़ज्ञानप्त अज़्ाते है सानों उनसबवका उसलज्ञानभमिकाम्ें एक ही 
साथ समाक्रमण हो जाता है| देखो भेया। १५वें रुणशस्थान तक तो 
सचकज्ञता नहीं श्री फिर वह ज्ञान कितने रूए था कैसे नररहाथा, किसपर 
केन्द्रित था जो वहाँ एक-के बाद एक समयमें एक साथ रेसा ऐसा हा! गया। 
वह है निर्विकल्प ज्ञानानुभव। यह ज्ञानका स्थभार्व है कि सबकी जान 
प्रह् अचानक यदि ऐसा कोई अद्ध त काम हो जाय तो घबराहट आ- 
जाय, वहां अन्तत्षीयं प्रकट है अनंदक्षान प्रकट है इस केव ली सग- 
तन के एक सर साक्रन्त वसमस्त द्रव्य ज्षेत्रकाल भाव होनेसे समस्त 
संवेदके आलम्ब नभूत जो :अह सर्व द्रव्य गुण पर्याय हैं।वे सब भ्रत्यक्ष 
ही जाते हैं। इस तरह से:गाजा में यह बात सिद्ध की कि केथ ली भग- 
वाब का जा ज्ञान वह अतीदियरज्ञान के परिणमन होनेके कारज्ञ सर्व- 
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का प्रत्यक्ष करनेवाता हो जाता है । इस अद्भत किन्तु सहंजमहिमा 
का उपाय क्‍या है ? धेर्थ घरो जगतके पदार्थाकों सममनेकेलिये उता- 
बली न करो अपनेको समझे ओर अपनेसे भिन्न शरीर आदि है 
ऐसा समभो इसमें ही सारा जगतका ज्ञान सामान्यरूपसे हो गया । 
अब उतावल्ली न +रो प्रत्यक भीतिक पद़ाथके निरीक्षणकी | प्रैय 
धरो श्ेयंका मीठा फल है, इच्छा स करो किसी अन्यके जाननेकी 
इच्छा न-करो किसी चीजके सम्बन्ध बढानेकी । इच्छा न करो 
. किसी प्रकारसे किसीको प्रसन्न करनेकी। इच्छा न करो यश अप- 
यशके हेने व छपानेकी | किप्ती इच्डाका आदर मत करे अपने प्र व 
टंकाीकीणेवत्‌ भिश्वल ज्ञानस्यभावकोीं देखों। वह स्वभाव अखंड है 
यद्यपि उसे खंडज्ञानरूप उपयोगमें ही देखते हो तथापि खंडमें अखंड 
विराजमान तो रहने दो भूमिका भी अल्प समयमें पूर्व व्यापक अखंड 
| ह् | जायगी | 2 

हम किसी भी पदाथको.पूण तोरसे नंहीं जान रहें जो हंम 
एकदेश देखते है उतने ही हम आनते है परन्तु शुद्ध आत्मद्रत्यका वह 
ज्ञान त्रिलोक - सवेका ज्ञाता होता है। द्रव्यद्ृप्टिसे तो बह देहाकार 
असंख्यप्रदेशोंमं ही विराज रहा परन्तु भाव दृष्टिसे देखें: वह केवल- 
ज्ञान सर्वव्यापक हैं। वह इतना ही व्यापक नहीं कि लोकमें ही रहता 
'हो, अलोकमें भी है। वतसानमें ही वर्तमानकी पर्योयोरमें ही व्यापता 
हो ऐसा नहीं किन्तु इसकी व्यापकता अतीतकालकी सर्व अनंत पर्यो- 
थम है भविष्यकालकी सर्व अनंतपर्यायोंमें हे कारण कि वह सत्स- 
म्वन्धकों जानता ही है चाहे वह सम्बन्ध पर्यायरूपसें हो या गा! या 
रहे। यह सम्वन्धकी चात पर्यायोंके. लिये कह रहे है। जो भाई 
 क्रेबलज्ञानको व्यापकतामें प्रादेशिक जैसी दंष्टि ल्गाकरः क्षेत्रसे ही व्या- 
पक मानते हैं उनको केचलज्ञानके विपयक्रे इतने ही आधारसे चलकर 
सर्वथा अद्वृतवाद जैसी श्रद्धा हो सकती है अर्थात्‌ ओर कुछ नहीं है 
' बस मात्र -एक ज्ञान ही ज्ञान है। परन्तु पहिले यह निश्चय -करके 
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चलो कि केवलज्ञान भावद्रष्टिसे व्यापक है और सावकी हृष्टिमें इतना 
हो व्यापक नहीं कि वह लोकमें ही वर्तमेनकी पर्यायोंमें ही व्यापक हो 
तो त्रिलोक त्रिक्रालवर्ती सब द्रव्य शुण परयोमें व्यापक हैं| ये 
पर्यायें कबसे है ? यदि कहो अमुक खॉँयसे ? तो वह एक पर्याय आदि 
रूप हुईं:तो वह- पर्याय किस सामान्थक्री--द्रव्यकी तरंग है ? उसका जो 
उत्तर होगा वह कया पहिले निर्सरंग था ? नहीं, तब पयौय अनादि 
'से हैं ओर अनंतकालतक पर्यायें चलती रहेंगी क्‍योंकि यदि अमुक 
दिनसे ही चलें-रहें-ती क्रिस हाज्तमें द्रव्य र!गा ! इससे सिद्ध हें 
भविष्य भी अनंत है | 
देखो केवलज्ञानीके ग़तापकों इन सर्वका ज्ञाता है। किन्तु वह 
हमारी तरह छांट करके जाने तो उसको सर्वज्ञातृत्वसे स्तीफा देना पड़े 
किन्तु यह दोनों असंभवहे अथोत वह स्वेज्ञाता नहों यह असंमवह ओर 
छांट याने विकलय करके जाने यहसो असंभवहें | देखो केवलज्ञानी के 
तेजको,एक ही समयमें अनादिकालकी पर्यायोंमें व्यापक है गया भविष्य 
अनंतकालकी पर्याग्रोंमें भी व्यापक हो गया। यह सब भावद्धष्टिसे 
कसने पर सब सही उतरता है। मात्रत्षेत्रकी दृष्टिसे हीं व्यापक मत 
देखो । ऐसा ज्ञानमें व्यापकत्व देखने पर कहीं गलती हो सकती है 
उस गलतोका परिणाम अदे तबाद है। अइ तवाद सत्य है परन्तु चह 
अखंड एक द्रव्यमें । इस तरह वह केवलज्ञान इतना व्यापक हैं। जो 
- पदार्थ जेसा है उस पदार्थों उस रूपसें जानो । यह बात इसलिये 
कही कि केवलज्ञान में इतनी ज्ञम्बी व्यापकता समझे आनेपर 
यह वात सहज समभमे आयगी कि क्रेचलज्ञान जिस आत्मद्रव्यके 
आधारमें हे वह आत्मद्रव्य पिण्दसे देहाकार निज प्रदेशोमें ही है। 
क्यों ? देखो यदि-हम इस ज्ञानको क्षेत्रम ही व्यापक मानें तो यह 
प्रतीत हो सकता है.कि केवलज्ञानका आधारभूत जो आत्मा हैं वह 
भी इतना ही फेला हुआ होगा । और जब केबलज्ञानकी व्यापकता 
भूतकालकी पर्यायोंमें भी चली गई भविष्यतकालकी पर्यायॉमें 


ज्यकालना 
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चली गई तो वह आत्म मल क्री छोड़ :र इनसें कहां: कहां केसे । अक 
ता होगा भविष्यत्कालकी में व भतकी प्रथ्ोयोगें आंदिसें, कहां 
जावेगा तब कम से कम इतनौतों निश्चित हंगया कि जितना करेवल- 
ज्ञान व्यापक है उतना व्यापक रैसात्मेपरल्ये” नहीं-दे |. द्रव्यद्ुप्टिसे /पिन्ड 
हइष्टिसे इतना व्यापक आत्मद्रव्य 
देखो यह एक लक्ष्यकी वात्त ८ 
कथचिष्यमाण यह विरुद्ध नहीं होगा कि जितना बड़ा ज्ञान हे उतना 
ही बढ़ा आत्मा है । यद्वि ज्ञानसे कम आत्माकों माने तो क्‍या -दोप 
दोगा ? ज्ञानकों आत्मा से कम माने तो क्‍या दोप होगा ? समाधान 
देकर निर्णीत होगाकि ज्ञानप्रमाण आत्मा हे न यह कम हैं. न वह कम 
है । यहां यह प्रश्न किया जा सकता हैं कि देहसे मुक्त होनेपर वह -आ- 
त्मा देहके प्रमाण क्षेत्रावगाही ही क्‍यों रहता है ? तव यह सामाधान हे 
जिस आकारमें अवस्थित आत्मा अन्तमें मुक्त होता है व देहसे- अलग 
ता है वह जितना था उतत्ा. ही, रहां घटा नहीं बढा, नदीं | इसमें तो 
हेतुः आनेकी जरूरत नहों किन्तुं,यदि घटे या बढ़े कुछ तो उसमें .हेतु 
पूछा जायगा कि क्या,कारण हूँ जो बढ़ गया अथवा घट गया। नवी- 
न वात होनेमें हेतु पूछा जायगा। जो जेसा था वसा ही रहा ज््समें 
क्या खोजने की व्यम्ता की ,जाय | अपने व्यवदारसें भी द्रेखलो 
कोई मामला घरमें, संस्थामें आजाय जिंसमें कुछ घटाया चढ़ाया जाय 
कल लोगोंके खिलाफ हो तो निश्चय होता है कि जैसा है.वैसा ही रहने 
दो उसमें कुछ अन्तर मत करी 4 वह अरूहत केवली जिस देहकारसे . 
मुक्त हआ,- हे उस देहाकारके प्रमाणश्से आतक्रा घट गया या बढ़ गया 
ता :र॑ण बताओ | अतःशुंद् आत्मद्रव्य देहसे मुक्त जब हो. जातां है 
तो जिस देहसे मुक्त हुआ उस प्रसाण वह सिद्धलोंकर्मे “ भी विरजमान 
रहता है।. । 
यदि ग्रह कहा जाय कि ऐसी भी कुद्ध असिद्धि है कि पूर्व देदा- 
कारसे कुठ,कमंआकार रह्ताहे जी देसा कम तो इ. समय भीहे ते देह 







है 
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दिद्र हैं ऊार को सूक्ष्म खचा है नख है चाल दे. वहां आत्मप्रदेश 
हीं फिर क्षेत्र की दृष्टिमं विशेषता कया रही। अर्थात्‌ जितने कम आ- 
कारमें रहेंगे रहते है, देहमें उतने कम आकारमें दम भी रहते हैं. अभी 
शरीरके ऊपर की चमढ़ी.जो भकक्‍्खीके पर की तरह पतली हूँ जिस पर 
कदाचित्‌ जरा सी रगड़ लगजाय ता मेल ही निकल किन्तु तकलीफ रंच 
भी नहीं होती यह त्वचा आत्म प्ररेंशरहित हं ।यहां जितने .वाल नि 
कल रहे यह भी अंग वन रहे इनमें भी आत्मप्रदेश नहीं हूँ, तभी देग्ये। 
जब कोई केचीं आदिसे वाल काटे तो जरा भी हमें ख्याल नहीं रहेगा 
रंच भी दुःखा अनुभव नहीं होगा | यही वात इन नख्रों की-हं य 
भी हडडी का मलमात्र हेंजें' ऊपर निकले हैँ । तब जो जो इस - आत्मा 
प्रदेशसे बाहर की चीज हैँ अथोत्‌ जिनमें प्रदेश नहीं हँ वहाँ तो आत्म 
प्रदेश अब भी हमारे आपके - नहीं है । इस तरहस देहप्रमाण त्ेत्रस्थ 
भी इस अत्माम वह ज्ञान प्रकट हाता उसकेवलक्षान में कोइ भी पतीक्ता 
नहीं होती। भ बदरष्टि सं वह इना व्यापक हे वह अतीन्द्रिय स्वाभाविक 
है इरूसे कहते हैं कि इस भगवानकेवलीके अतीन्द्रियज्ञान होनेसे ही पूवे 
ज्ञान सख है | यही शल्द इसजिए कह) कि शंकाकार कहता था कि 
जिनके इन्द्रिव नहीं उनके ओर आनन्द केसे होगा , लसके लिये 
निर्णय हके पर कद्वाकि इन्द्रिय नहीं है इसलिए ही पूर्णज्ञान ओर सुख 
हे'जिसको कि किसी की सहायता या प्रतीक्षा आदि नहींकरना पडती । 
अब कहते हैँ क्रि इस भगवान आत्माके अतीन्द्रिय कान मेंपरिवत होने से 
दी कुछ भी नहीं रहता अक्ष।त नहीं रहता इस वात को अभिप्नति अथी 
त्‌ कहते हैं यहां अभिम्नत्ति शब्द कहा जिसका रहस्य है कि आचार्य 
अपने मन का भिदा हुआ अमिंप्राय कहते हैं अथवा यही इष्ट है उसकी 
शक्ती 'से कहते हैं | 
णस्थि परोवर्ख किचिंधि समंत सवब्धक्खगुणसमिद्धस्स | 


अक्खातीन्नस्स सदा सयमेव हि णाणाजादस्स ॥२२॥ 
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प्रभु समस्त इच्द्रियोंके गुणोंसे समृद्ध हैं | देखों-केवली भगवान 
का चरण चल रहा हूँ, शब्द यह हूँ कि जा समस्त इन्द्रियं के गुणोसे 
' समृद्ध है--य्रक्त है, इन्द्रियक ज्ञानकी वृत्तिसे युक्त नहीं परन्तु इन्द्रियां 
जिन जिनको विपय करता था उन सच) ज्ञान तो.परक्षानी अक्षातीत 
के है ही सो देखी इन्द्रियकी जो करामात हूँ वह तो उनमें है परन्तु व 
इन विययांका विकार स्वाद नहों ओर विकलत नहीं । क्योंकि जिनकेमाह 
व इन्द्रियज ज्ञान ही नहीं तो विकार रवाद कैसे हो । उन पदार्थाका भी 
जाी-भगवानकोा ज्ञानई वह भी-ज्ञानकी स्वच्छुतासे हीटे। उस ज्ञानकेलियें 
उने आत्माको कइ प्रतीक्षा नहीं करना होती | | 
वह केक्‍्ली--जो इच्धियॉसे रहित झ्लानवाला हूँ सब अःत्माके 
प्रदेशोर्मे सब इन्द्रियोंके गुणसे अथवा आत्मगुणों से पूण है। इन्द्रिथ 
, जञानसे प्रण नहीं किन्तु इन्द्रियावस्थामें जितना जानन हो रहा था . वह 
नो.उनके है ही. इससे भी अनन्तानंत गुर ज्ञान - होगया ऐसा जो 
. केबरलो भगवान है उनके ऐसा ज्ञान प्रकट होता . कि जिसमें 'त्रिलोक 
, त्रिकालके सब द्रव्य गुण पर्बाय प्रकट होते-ही है। हम देखते हैं अपने 
विकल्पके ढंगसे कि सही --कक्‍या होगा ? परन्तु भेय़ा | विकल्पके होनेके 
अससार उसके ज्ञान नहीं, उनका ज्ञान: निर्चिकल्प होनेसे हे क्‍योंकि 
इस अवस्थाके- होने का कॉरण--भूल- कारण: निर्विकल्प ज्ञान स्वभावका 
: ल्च्य है यह बात इक्कीसवीं गाधामें कही कई थी उससे हमें यह शिक्षा 
मिलती हूँ कि मेरा सत्याथं काम केवल अनादि -अनंत अददेतुक-ज्ञानश्व- 
“भाव का लद्त्य करना हीं हैं। इस कामको करते रहो .जितने भी अयत्न 
में रह। वह इस कामके किये रहो तो कई 'न कोई ऐसा-समय . आवेगा 
ही कि हम उस विशुद्ध स्वरूपके अनुरूप परिणम ही -जावेंगे। कार्य,चस, 
यही है-ज्ञानस्िभावतरी ही चेची, ध्यान रहे ॥ एक जुलादा था उसे एक 
साहबने पतलन दिया. इनाम) . वंह उसे पहिनना नहीं: जाचता था | 
इसने कभी तो पंतलन को सिरसे बांधा, कभी कमरसें तं* कभी उसमें 
हाथ डाले; अनेक उपाय किये, इसही में कभी दोनों पेर -डाल दिये तो 
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ह पतलून फिट वेठ गई तब सममभम आया यह यहां ही पदिननेकी 
चीज है। यह तो मात्र दृष्टान्त हैं तातय यह कि हम भी तत्त्वस्वरूप 
परं एकाग्रध्यान बनाये रहते रहे कभी वह ध्यान फिट बेंठ जायगा | 
व्यवहारसें भी पूजा वंदना चिन्तन आदि होते रहें व यहां भी अंतरग 
इृष्टि ठीक रखनेका प्रयास रहेगा तब चह दिन दूर नहीं, जब इस 
ज्ञायक भावका स्थिर अनुभव होगा । अपना अन्तरंग लक्षंय 
न छोड़ो । 

इस गाथाकी उत्थानिका में “अब इंस भगवान कार्य रूमयसार- 
मय परमधत्माके अतीन्द्रियज्ञानमें परिणत होनेस कुछ भी परोक्ष नहीं हूं 
अस्पप्ट नहीं है ऐसा अभिग्रेति अथात्‌ कहते हैँ ” इन शब्दंमें अभि- 
प्रेंति शब्दसे अभमिग्राय ही चना दिया क्योंकि जब कोई बात अतिशय 
कर उपयोगमें बेठ जाती है। तभी वह अभिप्राय बनता हूँ। कहते 
_ कहते तो बहुत सा समय व्यतीत हे। जाता है परन्तु अभिप्राय बने बिना 
उसका लेश भा प्रयत्न नहीं ही सकता। आध्यात्मिक सूरिक्रों मात्र 
कहना हीं इष्ट नहीं होत। उनका वेसा अभिगम्राय होता है । ज्ञान की 
ऐसी निर्मेलता जिससे सर्वे द्रव्य गुण पयोयें प्रत्यक्ष हों. इसका ही अ- 
भिप्राय-अवलोकन वे धि प्राप्त पूज्य आत्माओंके रहता है ज॑ कि उस 
पूर्ण व्यक्तिके मूल आधार ज्ञायक स्वभावके लक्ष्यमें गर्भित है । यहां 
स्व प्रत्यक्ष हों इस पर भी लक्ष्य नहीं हे किन्तु यह ते उस निर्मल ज्ञान 
की पहिचानकेलिये कहा गया जिसकी इस लक्षणुसे पहिचान की उस 
निर्मेलज्ञान का ही अभिप्राय है अथवा निर्मलज्ञानपर्याय पर भी दृष्टि ' 
नहीं हे किन्तु अनादि अनंत अहेतुक असाधारण एक ज्ञानंस्वभावपर 
ही दृष्टि है। जिसके लक्ष्य-अनुभव-परिणमनके प्रसाद रूप जो 
अवस्था होतीं है उसकी प्रशंशा पूर्वक अभिम्नाय व्मक्त किय जा रहा है। 
अभिग्रेति शब्दमें अभि प्र एति ये तीन शब्द हैं जिनके शब्दार्थ हैं चारों 
ओर प्रकर्पता पूवेक गसन करता है जिसका भावाथ है अभिश्नाय करता 
है अथवा इष्ट करता .है--इस भगवान आत्माके कुछ भी वस्तु परोक्ष 
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नहीं है! इस आत्माका नाम ही भगवान है । सग यामे ज्ञान उसका 
जी स्वामी द्दीय वह भगवान्‌ अथात्‌ ज्ञानचान । 

._ यहीं चेतन्य चेतन इसी प्रकार अनेक नामोंसे पुकारा जाता है। 
जैसे--विप्प[-जो इस ज्ञानभावसे व्यापक होय से। विष्णु, आत्माका 
उसा ज्ञान जो लोकालोकमें व्यापक हैँ विकास रूपमें ऐसा पूर्ण आ 
सकता हूं, आता है तब यही आत्मा विष्यु है। बुद्ध--जो जाने सो 
बुद्ध) हारि--जो पाप को हरे सो हरि, पापोंकों कोन हरेगा ? पाप्रकछो 

में दी हरू गा, वद्यपि भगवानके स्व॒रूपका लक्ष्य होनेपर चह आश्रय है 
तथापि उनका कोई अंग गुण मेरे पापको हरनेसें सम नहीं। में ही 
हरि हूं। इश्वर--जो निजके ऐेश्व्रका स्वतन्त्र स्वामी हो वह ईश्वर है । 
वह भी से हूं। जिनका ऐसा काम है जिससे वे ही अपने आप अपने 
आपसे आपको करले घसे कहते हैँ ऐश्वय । हममी सारे काम अपनेसें 
अपने लिये अपनेंसे अपने द्वार करते हैं इस लिये भेरे कामका नाम 
ऐश्वर्य हैं । निज द्रव्यमं जो सत्‌ शुद्ध है चह है ईश्चर, ईश्चरके भावका 
नाम ऐश्वर्य । स्वयं यह कल्याणमय आत्मा पवित्र हे आदर्श है अन- 
न्‍त छुखमव इसकी प्राकृतिक शक्ति दे संयोगाधीन दृष्टि छोड़कर ऋूच्यसे 
देखो में और भगवान एक ही विरादरी का तत्त्व है। परलक्ष्य हट 
पर आत्मा अनंतसुखमय हो जाता है । 
देखो भेया ! ऐसा परमपवित्र निज आत्मनिधान को भूलकर 
थोड़े सुखाभास--जों सुखका विक्वत अंश है--के लिये वैभाविक सुख 
के अथ परके लक्ष्यस अपना विनाश कर रहे हो । देखो धर्म आत्माक्े 
स्वभाव रूप होता है तभी ले कोने अपने अपने सर्तोका जो घर्मके लक्ष्य 
से बनने की बात थी--जो जो नाम रखा है चह ऐसा नाम रखा है जो 
आत्मस्तभावको छूने वाली वातको वतलाबे। जैसे जेंच--जो कर्मों 
को जीते सो जिन, उन्होंने जो मार्ग बतलाया सो जैन, जो विषय कपाय 
कलंककी जीतने का मार्ग है सो जैन | वेपष्ण्व--विष्णु नाम. है ज्ञान 
का, जो व्यापक है, उस विष्णु तत्त्वकी वातको जो साने सो वैष्णव । 
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आ माके तत्वकी बताचे वह धर्महें उसमय जो हो सो भगवान, ,आंत्मा 
यह वेष्णुव । मुसलमान-मुसले इमान--जो अपने इमानपर कायम रहें 
सो मुसलमान आत्माका ईमान सत्य क्या.है ज्ञान स्वभाव व उसमें 
रहनेकी स्थिति उसमें दृढ़ रइना, यह शदद्र कहता हँ। पारसी-पाश्वी- 
पारस -पराश्य॑ कहते है समीपक्रो, जो समीपवाले की आत्माकी आराधंन 
करे ते पारप्ती। संस्कृत में पाश्ये नाम समीप का है । इस पारसक्री 
बातकी माने अपन अन्दरक्ी वात देखे जाने उसका नाम पारसी। 
हिन्द--हिं-द--जो हिसासे दर रहे सो हिन्द -हिसासे दर रहन अथवा 
विशुद्ध ज्ञान स्वभावसें - समवस्थित होना, .विधि-व प्रतिप्रेममुखेन एक 
ही आत्मतत्त्वका बोध # दे | ऐसे-हीं धमकी किसी भी भूमिकामें रे शब्द 
रखे जाते जो कि धमकी वबातको प्रकट करे । । 

निजधम करि विशिष्ट यह आत्मस्वरूप भगवान--2स भगवान 
आत्माके एक क्षेत्रावगाही समस्त आवरणों का ज्षय- होते. ही, उस ही ऋण 
सांसारिक ज्ञानकी उत्पत्तिमें जवदेस्त कारणरूप बनी रहनेवाली इच्दियां 
से रहित अतीन्द्रिय परम केवल ज्ञ।ननमय हो जाता.है। ये इन्द्रियां। 
अस्पष्ट अनथे वयथे आदि अनेकविध -बोधके उत्पन्न करनेम आवश्यक 
कारण हमारे वेहेशपनसे वन रही हैं जो केसी इन्द्रियां है. कि परिमरित, 
विपयको ही ग्रहण करे | उन इन्द्रिय रूप आपदासे मुक्त अतीन्द्वियज्ञान 
है। यह जिसके प्रग/4 हुआ उसके कुछ परोक्ष नहीं-है। .इन्द्रियज्ञानमें 
ही सारी केद है इस विपयमें एक - दृष्टान्त है-एक-सनुष्य अपने ४-५ 
गार्मोको जाने वाला था कि विशिष्ट अधिकारी नें हुक्म .दिया>कि 6ुम 
एक दिनसें एक शो गाँव जावी ओर इन ४. अ्रतिष्ठित लोगोंके,ही:- साथ 
जा सकोगे। इस दृष्टान्त वा - प्रयोजन इतना-ही।है कि देखों;.>उसको 
अपने काम करनेसें +.तनी -पराधीनता आई |. इसी तरह इस्कप्पग्रौय 
सूढ, वाह्ममूढ आत्माको ज्ञानसें  किननी परतन्त्रता है: कि वरत्पन-केह 
रहा है कि तुम एके बारमें एक हो .विषय जानो, और.. ,अन्तंरंता|वाह्म 
अनेक कारणोंबी समग्रता को - साथ पाकर हो जानो.। -स्रो.' देखी सै ! 
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यह मनुष्यभमवगत विशिष्ट भी आन्मा इन पांच ४ इन्द्रियों का आसत्रव 
रखकर जान पाता हे. इसमें -भी प्रकाश तन्दरुस्ती आदि अनेक वाह्म 
साधन भी अपेक्षित हैं। इतने पर भी वह एक साथ सब विपत्रों को 
नहीं जान पाता है जब सुननेका यत्न है तव देखने आदि का नहीं इसी 
तरह ५ -विपयोके वावत यही वात हैं। 
| इन सब । ज्ञान करने वाला यद्यपि'आत्मा ही हे तथापि नि- 
मित्तदप्टिसे 5 थन यह हो रहा है | शब्द रूप गंध रस स्पश इनका काम 
क्रमशः कर्ण चक्षु प्रान रसना स्पंश इंद्रेयां फर रही हैं अर्थात्‌ इन 
विषयोंकी क्रम क्रमसे जाननेमें निरिशत्तस्वरूप काम कर रही है । ये 
इन्द्रियां एक साथ काम क़रनेकों तैयांर नहीं हे। जल्दीं जल्दी जानते 
हैं इससे भ्रम ह जाता है कि हम एक साथ कई विपय भोगते । चोंहे 
इसे सममनेकेनिये तेलमें पकी हुई वेशनकी पूरी 'भी खाकर देख लो 
अथगत-खा ६. हड का इृष्टान्त लेकर देखलो । सब इन्द्रियां एक साथ ज्ञांन 
कस्ती हुइ,मालूम होती हूँ । ख्याल हो रहा न ! नाकसे गंत्र भी आ 
रही है; आंख्से उसे देख भी रहें हो, कानसे चुर॑ चुरे आवाज भी 
आती. है , डीमसें स्वाद भी आ रहा है । कड़ी कड़ी भी लग रही हैं । 
यद्यपि ऐसा प्रतीत होता हैँ परन्तु वहां भी वात ऐसी. नहीं है। उन 
इन्द्रियोंका .विपय उपय्लोग इतने जल्दी क्रमंसे हो.रहा है कि उस क्रम 
का पता. नहीं रहता । इन पांचों विपयाका ज्ञान.बिलिकुल क्रमसे ह ता हे 
यह इतना पराधीन हमारा-ज्ञान हे। हमारी आजादी सारी छीन ली 
-विपय- विकारके स्वाद ने । हम जगतमें आशा कर , भिखारी रहे आये । 
- परका:लक्ष्य कर करके अपने आपको पतन + ओर लेते गये परन्तु 'यह 
भगवान आत्मा इन इद्धियोंसे अतीत है ऐसे उंपयोगमें ये-सारी आंपदायें 
समाप्त हैं | ज्ञान-और झख.वहाँ परिपूर्ण हे । विपयेच्छूवों को ही यह 
शंका-ह.तीं है कि जिनके इन्द्रियां नहीं होती उनके ज्ञान और सुख केसे 
हागा । किन्तु भाई इन्द्रियां ही. ऐसे.अवगुण मूलक. हैं कि जिनकी लप- 
लपीकें-कारण ही हमारा ज्ञान सुख स्वच्छ पूर्ण प्रकट नहीं हो पाता। , 
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इन्द्रियां से जो अतीत हँ-दर हैँ उनके बह जानना नहीं मिंट 
गया जो इन्द्रियाधीन दक्ाओंम जानते थे, मात्र रागद्र प नहींह् तथा 
उससे अनन्तगुणा ओर जान रहह इसीसे इॉन्द्रयोके व केवल ज्ञानम 
जातीयताका भी महान अन्तर कहागया 6 । क्योंकि सबे जानत हुय॑ 
भी केवलीके वह अनुभव नहीं जो इन्द्रियों क॑ भोगमें मृढ़को आता 
था | चह परिशाम न रहनेसे विपयस्वादी जन ज्ञान ओर सुम्बकी 
कल्पना तकभी उेचलींमें नहीं कच्पाता। इस तरह केवली इन्द्रियातीत 
हैं फिरमी स्पशंका ज्ञान रसका ज्ञान रुपका ज्ञान शब्दका ज्ञान जेंसेकि 
अनेक दृव्य गुण पर्यौयोका ज्ञान बेसेही निर्विकल्पतासे सर्वेज्षाके हो ही 
रहा। अर्थात्‌ झवज्ञ अमृतेसब आत्मा अमूत धरम अमृत अधर्म अमूते 
आक्राश अमृत काल मृते पुद्ल इनसबके गुण अन्त, इन सबकी अनन्त 
पर्याय भूत भविष्य वतमान सबको केवली विकल्पन करता, हुआ 
जानरहा हैं कसे ज्ञान होगया ? स्वयंद्वी समस्तरूपसे जेसा पर हैं वेसा 
अपनेमें ज्षेयाकार द्वारा परका प्रकाश करताह व अपना प्रकाश करताईं | 
यहां परभी हम सबका जो ज्ञानहँँ जितने विकासकों लिये हुयेहें 
शी श्री ते जान रहाहे | जेंसे पुस्तकका ज्ञान हुआकि यह पुस्तकहे। . 
सो पुस्तक को जानने बाबेके »ह घवराहट नहीं होती कि जिस ज्ञानमें 
हमने पुस्तक जानी वह ज्ञान सच्चाहें कि नहीं। यदि वहां असन्तोप 
जाय तो इसका निर्णय करना पड़ेगा। लिस ज्ञानके द्वारा हमने 
घुस्तकको काना उस ज्ञानका निशुय करों तो उसके लिये दसरा ज्ञान 
पेदा करो फिर द्वितीयज्ञान भी सच्चाहे कि नहीं इसके निर्णयके अर्थ 
ठतीय ज्ञान पेदा करो उसकी सच्चाईके लिये चोथा इस तरह एक 
वन्‍्तुके जाननेकः अनगिनते ज्ञानोंका सोदाही करते रहो उन ज्ञानोंका 
ही झगड़ा नहीं निपट पायगा | परन्तु यहांतो वस्तुस्वभाव कैसा प्राकृ- 
तिक अविर:थी हैं ! देखो जिस ज्ञ,नके द्वारा ज्ञात किया कि यह पुस्तक 
उसके ज्ञानई.] .रूय स्वयंहे चाह वह ज्ञाता इन शब्दोंमें नहीं वहेंकि 
मेरा पुस्तकका ज्ञान करने वाला ज्ञान ढींक है तोसी वह समझता हैँकि 
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ज्ञान ठीकह | यदि किसीने कहाकि पुम्तक नहीं तो यह भी अवश्य 
कह दता कि मेरा ज्ञान ठोकहे । ज्ञाताका दोनों जगहकी इृढ़ताका निर्णय 
पक ज्ञानपरिणतिसें है जिम ज्ञानके द्वारा जाना वहभी ठीक ओर जिस 
उस्ठुका जाना बद भी ठीक, अतः अश्रवा यतः ज्ञान स्वपरप्रकाशक है । 
जैसे दर्पणका यह स्वभावद्दे कि अपने आपकी भी भलकहै 
ओर प्रतिधिम्व का भी झलक रख रहा। तात्पर्य-जैसे ८ पैणमें ये दोनों 
चौजेह कि अपनी भलकभी रखताह और वाह्मकी कलक भी रखता 
इसी तरह ज्ञानसें भी स्वतन्त्रता हैं कि अपना प्रकाश भी रखता है और 
परका प्रकाश भी करता हैं | ऐसा ज्ञान स्वभावत: व्यापक है। केवलीके 
केवलज्ञान उत्पन्न होनेके बाद कोई शक्ति ऐसी नहीं हैकि ज॑ उसे ढक 
सके | केवल ज्ञान जैसी सर्वज्ञता-यदि यह केवलज्ञान विकपित ह तो 
क्षानावरण आदि काई वर्ग उसका आवरण करनेमें समर्थ नहीं । 

कल एक प्रश्न आया था कि वह ज्ञान स्वभाव क्यत्रा हें जेकि 
सामान्य स्वरूप है जिसकी केबलक्षान मतिज्ञानादि अवस्थामात्र हैं| 
अच्छा ! देखो यह अंगुली हैं इस समय सीधी है अब अर्थ वक्र हुई 
है अब टेड़ी हुई अब मुट्ठी में बना दी गई। सारी दशा इसमें होती हैं 
परन्तु जिसकी यह सारी दशायें होती हैँ ऐसी यह एक दृष्टान्ताभिमत 
श्रुव हर दशासें एक है, हर दशाओंमें अ'गुलि सांमान्यपर दृष्टि 
डालकर देखो जिसकी ये दशायें हो रही हैं चह एकरूप बुढ्धिमें 
मालूम पड़ती है। इसी तरह से जिस ज्ञानस्वभाव की ये सारी तरख्डः 
चल रदी हैं. मिंथ्यात्वमें मिथ्याज्ञान सम्यकत्व में सम्यन्ज्ञान, मति 
श्रूत आदि, देखो इन सारी तरंगोंमें अनादिसे रह हुआ जो अनन्त- 
काल तक भी रहेगा वह ज्ञानसामान्य है । जैसे प्रत्येक पर्यायमें बही वही 
एक द्रव्य है, द्रव्य अमेद विवक्षासे गुण भेद विंवक्षासे है। अच्छी 
तरह से सोचलें कोई पर्याय हैँ वह किसीकी अवस्था ही तो हैं ज्व वह 
अवस्था न रहा तो उसकी दूसरी अवस्था धोगई ऐसे सर्व अवस्थावों 
का अधिष्ठान तो एक ही हं। जब जिन व्यक्तियोंमें उसका विकास 
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होता है तब यह कहां जानता दे कि इसकी परयौयका विकास हे! 
ज्ञानसामान्यमें शक्ति विकासका प्रश्न ही नहों। थादि साना सब 
पथीयांमं अनुगत जे एक तत्त्व हैं बह शक्तिरिप £ं तो इसको एक 
विवज्षित पर्यायकी शक्तिरुप ही झ्ञानसामांन्ध नहीं होता था कहेंगे कि 
स्पर्याय की शक्ति, तो सब पर्यायकी शक्तियां क्‍या हे बह तो एक 
शक्तिमय है अतः शक्तिसासान्य बहली । बस्तुत: धाक्ति हुए भेद्र तथा 
इसके विकासका भद निदाकर सच परयायमें शअनुगन जिसकी यह 
तर्ज चल २.58 बह तत्त्त दंबच। | जेंसा यहां अगलमसि स्थिर या चक्र 
खआादि देखने में जो अच्छी तरह से आय यद्यपि उनसे अनिरिक्त नेज्जन 
हमें कुद्द नहीं दोखता तो भी उसे ने देखी ज्ञान नेन्नस जिसकी ये सव 
खबस्थाय हैं! उस अंगलिमातव्रजों मिसर्वों। इसके निरखनेसमें जरा 
कठिनता हं आपकी डरसा भी लगेगा कहीं समाप्ति प्रलयकी व्रात तो 
नहीं हाजायगी | ऐसी अंगलि हम आपस कहेंगे कि छेड़ी नव्खोन 
सीधी केवल अंगुली देखो तो कठिनाई होगी फिर आप कहेंगे केसे 
देखें ? तो ज्ञानसे ही यह सममझजावे जब टेठी थी तव सन्‌ ऊबच सीधी 
है तन भी वह सत्त-वही अंगुलि, अन्तरसे देखी | भंया यहां अंगलिका 
प्टान्तमात्र लियाहईँ बवेसे ते अंगलि भी पर्याय हो है। इसी) तरह 
ज्ञानको पर्योच दृष्टि न टालकर देग्वो अथोन जिसकी अवस्था दे वह 
हैँ पयोय | 
“आचाय देव का कहना हूँ कि मोवके संसारमें भ्रमते श्रमते 
परपदार्थोका लक्ष्य करके अनन्त भव गुजर गये परनन्‍्त इस: अनादि 
अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावका दर्शान नहीं किया। वेभव पर है, दूसरे 
आत्मा पर है, जिस शरीरमें अधिप्ठिंत है वह पर है। परका क्‍या 
सुधार बिगाड़ करेगा ? द्रव्यकर्मका भी तू सधार विगाड़ करने वाला 
। उनका सयोगाधीन दृष्टि कोछोड़ । वस्तुस्वरूप. को देख। 
अच्छा अ.र परोत्षा कर द्रव्य कमंको निंमित्त पाकर जो रागकह्पादि 
विक्षत' तरज्ञ होती | वह भो पर है कदाचित्‌ आवरणके क्योपशमवश 


- प्रवचचनसारप्रवचनगाधथा२२ ( (३ ) 


जो आत्मा में अल्प अल्प, अपू् ज्ञान प्रकट होतेहँ ऐसा ज्ञानविकास 
भी पर दे क्योंकि तू तो ध्रद है। इन सब परदृव्य परभावोमे अतीत 
भी ज्ञानका पूर्ग विकास शुद्ध तरह्ग, अहो यह भीं मैं नहीं-आत्म- 
स्वभाव नहीं यह तो सादि पर्याय है। तब सब भेदोंले अतीत सब 
पर्याया में रहता रहने वाला जो ज्ञानसामन्य है जो दिखता तो नहों 
परन्तु पज्ञासे अहण किया जाता है उसे अनुभूत करों। धर्म-के नाम 
पर अनेक लझ़इयां या व्यायाम करते हो करलो परन्तु निसके अन्तरमें 
शुद्ध ज्ञानमावका लक्ष्यमात्र भी नहीं हुआ ता कुछ भी कष्ट सहलो 
कोई त्याग नहीं किया उल्टा विकल्पका परिम्रह ही रखा। हां विकल्पोंकीं 
जातिमें भेद इप्टिसे अन्तर हुआ, सोक्षमार्ग नहीं हुआ |) :. 
निज अन्तरमें इस ज्ञानस्थभाव को देखो यह धर्मकी मूर्ति यहीं 
विराजमान हैं यह आत्मा ही धर्मरूप है। भगवानकी पूजा तो अपने 
पाप मिटानेकेलिये है, भगवानके स्वरूपका दर्शन अपने दुःखको मिटाने 
केलिये है । कहीं भगवान, अपने- रिश्तेदार या कुटुम्बी नहीं है जैंसे कि 
यहां ले ग॒ कह्दा करते दादा; बावा आदि ते। हमारे भगवान दादा आदि 
कफोई-नही । वह तो साज्षी- ज्ञाता द्रष्टा शुद्ध. परमात्मा है हम भी वैसे 
ही द्रव्य हैं। कोई हमार ऐसा ठेका, नहीं कि हम उसकी पूजा करते रहें 
ओर वे पुजते रहें ! किन्तु है क्या ? कद्दते हैं--भगवान्‌. जितने भव्य 
जीव:आपकी शरण में आते है वे आपके स्नेहसे नहीं आते क्योंकि यदि 
रनेहसे आवे, स्नेहके लिये आवे तो घरकें पुत्रादिने क्‍या विगाड़ा ? 
वे सब ज्ञानी स्नेहसे आपके पास,नहीं आते--आपकी जो पूजा बंदना 
आदि करते हैं' वे भव्य जीव आपके स्नेहसे या-स्नेहके लिये नहीं करते, 
तो भगवान्‌ मानो पूछते हैं, कि फिर आते ही क्‍यों हैं ? हमसें स्नेह 
: नहीं तो आते क्यों हो ? तो भगवान्‌ हमको निरुचर नहीं कर सकते 
क्योंकि भगवान्‌ के शासनका ही शिष्य हूँ। दे भगवान्‌ ! आपकी शरण 
में आनेका कारण एक है वह क्‍या हे 6 सारा संसार दुःखोंसे भरा 
, हँ इस संसाररुपी दावान॑लमें, जल रहे हैं लोग । ऐसे इस ढुःखसे 
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बविहल होकर संसारस भयभीत होकर उनको कोई सहारा नहीं दीखता 
इस ठुःखसे बचनेके वास्ते। इसलिये भगवान जब कोई सहारा दो 
नहीं मिलता-दीखता इस ज्ञानी अवशिषप्ट दुःग्वी को तें। वह आपके 
गुण स्मरण रुप छायामें,आ ही जाता ओर वह करता भी छुद्ध शांति 
वा अनुभव । 

जैसे कि कोई नंगे पेर नंगे सिर दोपहरीकी ग्रेष्म धृूपमें क्रिसी 
सड़छ पर किसी गामकों यात्राफ़ निमित्त जा रहा हो । तब उसका 
स्थितिको विचारो--पर जल रहे हूँ सिर भी जल रहा हूँ कड़ी धूप भी 
लग रही हैं तथा रान्तेंमें उस धपको बदौश्त न कर सकने के कारगा 
उपायकी खाजसें भी चित्त व्यायाम कर रहा हूँ। उसे पासम एक वृत्त 
मिल गया तो वृक्षक नीचे छाया में पहुंच गया। बहाँ-कुछ समय ठहर 
गया। उसके भावको देखो क्‍या वह वृक्षके प्रमसे वृक्तके नीचे गया 
वक्षके प्रेमसे नहीं गया क्‍योंकि थोड़ी देर वाह ही बक्तको छड़ देने की 
मनमें है ओर छोड़ेगा भी ऐसा कि फिर पीछे मुड्कर देखेगा भी नहीं 
वृक्षुक' | फिर क्‍यों गया ? वह यात्री कड़ाके की गर्माछी न सह सकने 
के कारण सहायमसात्र--आश्रयमात्र देखता था । अन्य कोई सहारा तो 
दीखा नहीं संतापको सिटानेका | यह ही दिखा सो बृतक्तके नीचे छाया 
में पहुँच गया । उसने शांति भो कुछ पाई । देखो भेया यह छाया भी 
उस ही पुरुष को अवस्था हूँ जो उस पुरुपपर हैँ उसमें वृक्ष निमित्त- 
मात्र है। हाँ तो इस स्थितिमें आया वह्‌। यदि वह वृक्षकी छायामें 
वृक्ष॒के प्रेमसे गया होता तो बइक्षके नीचे ही उसे बैठ रहना चाश्यि परन्तु 
२-३ घन्टे व्यतीत होते ही गर्मी कम होनेपर बृक्तषकों छोड़कर आगे वढ़ 
जाता है। इसी प्रकार गतिके वेभाविक दःखोंको न सह सकनेवाले और 
आत्माके ज्ञान स्वभावकफों देख लेनेवाले जो ज्ञानी हैं उन्हें यह बड़ी 
विपदा मालूस होती है। विपय कपायोंमें संताप ही प्रतीत होता है । 
यह रागद्न पके भाषोंमें लगनेका साधन है इसका फल दःख ही है 
उन्‍हें ये बड़े बड़े वेभव दुःख माल हो रहें हैं. उनमें यह नहीं फंसना 
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चाहता ओर विपदायें तो दुःख हैं ही। वह संसार-विभावके ढःखसे 
संतप्त हैं, अतः शांति केलिये ही उद्योग करता हैं सो उसे मात्र शान्त 
आत्माक अतिरिक्त कहीं शांतिका स्वरूप भी नज़र नहीं आता । अतः 
शांत शुद्ध आत्माके गुणस्मरण रूप छायामें विश्राम करता है। 

दंखों भेया ! यह गुणस्मरण रूप अवस्था उसही भव्यक्री है उस 
में आश्रयमात्र परमात्मा है। हां तो इस स्थितिमें आया वह। इस 
प्रकार ज्ञानी भगवान्‌ की शरणाको प्राप्त होते हैं। घरका सहारा लो 
वहां भी कई तत्त्व नहीं दीखता तो छोड़ो नेहकी। किसका सहारा 
लू ? मित्रका लो, राजाका ले। कहीं भी इसे सहारा नजर नहीं आता | 
तो जंसे अपने ज्ञान स्वभाव से देखा ऐसा ज्ञान स्वभाव जिनमें प्रक्रट 
हो गया उस न्चरूपके स्मरगा करने रूप छायाका उसे सहारा हो जाता है 
हैं भगवन ! यदि स्नेहले भव्य जन आपके पास आये होते उन्हें भग- 
बानका स्मरण ही सदाही करते रहना चाहिये था, उन्हींके पास सदा 
बना रहना चारिये था अनन्तकाल तक माथा ही रगढ़ते रहना चाहिये 
था परन्तु ज्ञानके स्वभाव से सोचना--जरा कम शाॉँत हुए शुद्धीपयोग 
का मार्ग मित्षा शुद्धतत््व के लक्ष्ककों बनाने की प्रक्रिया पर 
निविविकल्प ध्यान होगया तब उस भक्तिरुप वृक्षकः छोड़कर निविकल्प 
तच्चमें समा जाते हैं। यदि भगवानके स्नेहसे भगवानकी पूजों की 
होती तो अनन्तकाल इस तरह जेसा पउ.ड्े रहनेकी भावना करते ? 
नहीं करते । जबही विकल्पका दुःख अःत्मामें आता है तो भगवानके 
स्मरणकी छायामें पहुंचते ओर जहां विकल्पकी गर्मी कम हुई तो 
गशास्मरण रूप छायाकों छोड़कर निविकल्प स्वरुप में स्थित होजाते । 
देखी भया गुणस्मरणरूप छाया उसही भक्त पुरुपषकी है उसम परमात्मा 
तो विपयमात्र निमितत है । तत्त्वस्वरूपको ठीक निरखना चाहिये। 
भगवानने जो कहा वही कहा जा रहा हे | 

आत्मस्म्तोधनमें मेरे एक कल्पना जो अब आत्मसम्बोधन 
के भक्तिप्रकरण में मिवद्ध है कि दे नाथ मेंने अपना स॒बे भविष्य 
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आपकी सोंप दिया मुझे अब. क्‍या परवाह ? हाँ यदि सेरा पर्याय 
-अशुद्ध भल्षका'हो तो यह आपकी अशुद्धता मिट जाचे | क्‍या मतलब ! 
"भगवान अशुद्ध नहीं परन्तु भगवानके ज्ञान में, हम यह सोचते हूं 
कि यह अशुद्ध पदार्थ छ्लेयाकार से पड़ा है तो वह मकलक अशुद्ध तो 
उनके ज्ञानसें आगया । तब देखो--अपने निंमित्तसे भगवानकों हम 
“किस स्थितिमें “छोड़ रहे हैं। जहां यह अशुद्ध भलक है, भलकसे आगे 
'की'बात नहीं सोचना, सिफे उस दृष्टि की बात जो भगवानके ज्ञानको 
'ऐसी ज्ञानपयाौय रखना होंरही दे । मे तो बड़ेका सहारा पाकर निश्चिन्त 
'हूँ'अब तो कुछ कद लो तो यह व्यथा है कि मेरे निभित्त भगवानके 
ज्ञांनेमे इस प्रकार अंशुद्धता न रहे ।. मेरे विपयक अशुद्ध ज्वलेय भग- 
वानंमें न भलके, इसका -मतलब “तो सहीं ही हो गया । यह 
“मंगवानकी: भक्ति है। कहीं अशुद्ध पयोय विपयक-अशु- 
'द्धज्ञेय भंगवांनंके ज्ञानमें मलंकता रहे तो केवली भगवानके हमारे जेसी 
बातःनहीं होती । हमांरा जेसा अनुराग उन्हें नहीं छूता । फिर भी भक्त 
'की भक्ति है। मानो ऐसी वात-हो हमें तो भगवान तुम्हारे भलेके वास्ते 
“अनुराग रहा ।-जो ज्ञाताके स्वभाव में प्राप्त हे भगवान्‌ सें ऐसा अनन्य 
'हो जाता है उसके लिये सारी बातें साफ हो जाती हैं। यों तो मेरी अ- 
शुद्ध पेयाय- मिटने पर भी भगवान के ज्ञानमें तो वह कलकती ही रहेगी 
क्योंकि थे-वर्तेमान मात्रकी ही जाने ऐसा नहीं हे»ोर न ऐसा भी है 
“कि केवेली यह छोंटनेका' रोजगार करते रहें कि यह मूतसें पर्याय चली 
“गई अब' यह वतमानसें आगई, आदि फिर भी जिंस क्रमसे पर्याय हैं 
' उस ऋमसे व्यवस्थित पर्यायोंको जानते .हैं। 5 
हा तो एऐसा-जो भंगंवान:आत्मा शुद्ध ' व स्वच्छ ** "जिनके लगा 
' तांर सद्दश द्वान तेरंग-शुद्ध प्रकट हों गये ऐसेःडस आत्माके ऐसी.उस 
ज्ञानपयायमें यहं समस्त त्रिलोकवर्ती त्रेकालिक ज्ञलेय एक साथ भअकट 
प्रकोशंमानं. होते हैं क्‍योंकि ज्ञान स्वच्छ है। स्वभाव, कार्य विना खाली 
नहीं रहता .। सन्दृक मेंःदंपंण रखा है . तो यहाँ।ी-जों “सामने है उसे ' 
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भलकाता,' वाहर निकालकर रखों ते ये सब पदाथे एकदम भलक 
रूप हमला कर दते. हं_। इसी कुछ प्रकार से ज्ञानमें देखों ज्ञान,पर आ- 
वरग हो तो भी यह ज्ञान कुछ जानता ओर जब निरावरण हो जाता, 
तब वहाँ विश्व द्रव्य क्षेत्र काल भाव सब रूपसे ज्ञेय हा जाता है । कहीं 
पदार्थ .ऐसा हमला नहीं करते हैं कि अपना कुछ खो बैठे ओर दसरे में 
कुछ घटा देवें । परन्तु देखो तो जितना नाटक यहां हो रहा है वहां भी 
भलक रहा है मानों उस सारे विश्व की स्थिति दोनों जगह हो गई । 
तथा जंसे .एक साथ ज्ञानमें द्रव्य ज्ञेय हीताहे वसे नेत्र काल भाव भी | 
इसलिये जगतूका के ४ भी तत्त्व उनके लिये परोक्ष नहों रहता | यहां 
ज्ञानका स्वभाव वतलाया कि भक्ति चलंदी रहीौदहे जिसमें ज्ञान्तरका' र्वरूप 
. बताया जारहाहै कि स्वरूप ऐसा.-है वहां लक्ष्य होरडाहे | इस ज्ञानके 
अन्दर जगत का जो न आये वंह कईरूपसे नहीं होता अथौत्‌ असत्‌ हे 
कसा ऐश्वर्य है मानों कहा जारहाहो कि जो इस ज्ञानके दरवारंमें न 
आवेगा उसकी सत्ता नहीं रहेगी | जेसे कि यहां ऐसा कहा जाय कि जो 
राजदरवारमें.न आवेगा उसके घरवार संबको नष्ट भ्रष्ट कर दिख ज्ञाय- 
गा ऐसा राजका हुकुम द्वो तव॑ बेसा ही यहां स्वाभाविक हुकम हे कि जो 
सर्क्षके ज्ञानमें न आया उसकी सत्ता नहीं। जिनको अपनी सत्ता रखनी 
हो वे ज्ञान में पहुंचे । न कोई पहुंचनेवाला ओर न कोई पहुँचानेवाला । 
वहांकीं परिस् ति जान॑नेके लिये चोज मात्र; हैं । 
. -भगदब्ानके ज्ञानमें, जो भी सत्‌ है पर्यायमें था है:होगा-सव. ज्ञेय 
है। इस प्रफारका लगातार ज्ञानतरंग होता रहता दे ऐसे शुद्ध आत्मंके 
पराक्ष नहीं.रहता | कहां तो इन्द्रियजज्ञानी आर कहां अतीन्द्रिय 
स्वभाववाले परत्मा । कहां तो इन्द्रियोंके संभाले वह ओर:कहा जो अती- 
न्द्रिय होगये, मात्र शुद्ध तरंगकी संभली संभलाई संभाल जिनके है.वह 
' देखो इन दोनों कितना अंतर है ?जसे से. लोग कहदेत ज़सीन. आसमान 
बरावर अन्तर | आसमान असमान क़ुहते किसे हैं? जो समान न.ह.ने 
बह समान, आसमान ज॑ अपनेमें. चारों ओरसे समान हार्व वह | इस 
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तरह इन्द्रिय जज्ञानी केसे अतीन्द्रियकी चरावरी करे वह तो जमीनकी 
तरह नीचे है, अतीरिद्रयज्ञानी आसमान है और संसारी विपय दे | 
फिर भो द्रव्य को देखो आसमान हैँ जो भगवान है सो में हूं। पर्याय 
दृष्टि से ही उक्त महान्‌ अन्तर हे। जिस भव्यने परसे अपना लक्ष्य 
हटाया ऐसा आत्मशक्तिमय आत्मा इस द्रव्यसंधि को वनाकर समीप 
आता. हे तो वह परमात्त्मा हो जाता है। जेसे दीपकके पास्तमें पहुंचा 
हुआ तेल दीपक वनजाताह लोके पास पहुंची हुई वत्ती दीपक वनजाती 
है इसी तरहसे शुद्ध आत्माके गुणके पास पहुंचा हुआ आत्मा शुद्ध चन 
जाता है ओर जेंसे जंगलके वासोंमें रगड़ पहुंचते ही आग पेदा होजाती 
है इसी तरह निज शुद्धर्वभाव आत्माकी आराधमासे शुद्धामत्व प्रकट 
होजाती है । समरत आत्मा और शुद्धपरमात्माके स्व॒रूपमें कोई अन्तर 
नहीं हैं । व्यक्तिका भेद है। में वह हूं जो हैं भगवान | जो से हूं वह 
भगवान आप तो अपने रवरूप का निर्णय करो भेया | ओर भगवानके 
स्वरूपके निश॒यकी व्यवस्था कीजिये यह ज्ञानी जीव की कला 
अपने आपका जिसने निर्णय नईीं किया आपने आपको जिसने 
नही सममा कितना ही वाह्मक्तेत्रमें परमात्मा देखे, निजस्वरूप समझने 
में न आ पावेगा | वह तो आपने आपके अनुभवसें दिख पाता | जिस- 
ने अपने स्वभावकों न देखा अपने स्वरूपका जिसने अनुभव नहीं किया 
वह कितनी ही आंख गड़ाकर परक्तेत्रमें भगवान देखे स्वरूपकी समम 
होगी ही नहीं। आपको अपना स्वरूप समममें आया तव भगवानका 
स्वरूप समभमें आया । तव हृदय वोलता है आत्माका प्रतिनिधि वन 
कर में वह हूँ जो हैं भगवान जा मैं हूं वह हैं भगवान । यहाँ विनय 
' रखा है कि पहिले भगवानसे अपनी उपमा की फिर अपने स्वभावसे 
भगवानकी उपमा की । 
फिर अन्तर यहीं ऊपरी जान वे विराग यंह राग वितरन | 
अन्तर यहां वही हे जो कि ऊपरी है। ऊपरी क्‍यों दे तो देखो भैया। 
२१ वीं गाथाकी पंक्ति परसीं पढ़ी थी उसमे तो ज्ञान स्वभावक्रे ऊपर 
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केवलज्ञान जेसी शुद्ध पर्यायजा प्रवेश बतलाया | कहा था कि अनादि 
अनंत अहतुक शानस्वभावकोी कास्णरूपसे स्वीकार करके उसपर 
प्रवेश करनवाल केवलज्ान उपयोगरुप होकर आत्मा स्वयं परिणमता है 


"यम 


इस ज्ञान स्वभावके ऊपर प्रवेशाकरते हुए केवलज्ञानकी बताया । फिर 


की इप्टिस स्थभावपर प्रवश ही कह्य वहां आत्मामें यह राग अन्तरमें ही 
है। जायगा क्‍या? स्वरूपकी चीज हो जायगी क्‍या ? स्वरूपकी वस्तु 
बन जायगी क्या ? नहीं । अन्तर यही ऊपरी जान । ज्ञान सामान्य 
स्वभावके भीतरमें यह बात नहीं हैं इसलिये ऊपरी अन्तर हूँ | क्‍या 
अन्तर है ? थे विराग यहं रागवितान शब्दका भाव यह है में रागी 
नहीं हैँ किन्तु यहाँ राग ॥। फैलाब दे यह स्थमावस रागवितान नहीं हैं । 
किन्तु यह जो आत्मा है इन प्रदेशोंमें बतेमान रागका प्रसार है। 
विरापतया आस्मार्म ज्ञानस्वभाव अ्रद्धात्वभाव चरित्र स्वभाव आदि 
अ्नग्त शक्ति £ सामान्यतया सर्व शानद्वारा अनुभूत होनेसे ज्ञानस्थभा 
ब्द नव जेस ज्ानशक्तिके ऊपर ज्ञानतरंगक! प्रवेश है बैसे उसही 
आधार में चारित्रशुणके ऊपर वह राग प्रसार  । 

अब अभेद दृण्टिस देखों चारित्र भी आत्मा हो हूँ तब द्रज्थकी 
ओरसे कद्दा गया किइस आत्मापर रागवितान है । ऐसा मानो कि सें हूं 
परिशमना है और प्रत्यक वर्तमान क्षणमात्रमें एक हो तरंग हूं जिसकी 
तरंग बह ता मं-सामाम्य स्वरूप दे ओर जो तरंग हे वह व्यतिरेकी 
श्रन्य रद्ठी | तब जैसे एक मकान वह तो वहां ह्वी हैँ परन्तु आदर्मी आये 
अर गये। एक दृष्टि काणसे इसी तरह यह आत्मा सामान्य दे और 
इसमें क्रोध आदि राग इंप आदि आये ओर गये, आये व गये । 
इसलिये यह रागबितान कहा हई | परन्तु यह राग वितान इतना ही ऊपरी 
है यदि राग स्थभावके भीतर आये तो फिर विरागता ही नहीं ही 'कप्री 
स्वमावमें आ्रीपाधिक भाव न आजाये ऐसी ही द्व्यकी द्रव्यता हूँ । 
जड़वत होगया । इसलिये भगवानके स्वरूपका स्मरण करनेवाला भेद- 
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विज्ञादी व अभेदविद्यःनी अपने रवरूपको और अपने भगवानके स्वरूप 
की ओर दृष्टि करना हुआ भगवानंसे अलग ही स्वमें आनन्द लिये हुए 
| प्रत्येक जोव अगनी सानीहुइ स्थितिम आनन्द पाते हैँ. जो स्वाभाविक 
स्थिति का अपनी समझे वह ज्ञानी हैं व सहज आनन्द पाता हूँ ओर जो 
वेभाविक स्थितिकों अपनी समझे वह अशारी हैं और आकुलतामय 
सान्‍त 'आनन्द मानता है । यो तो लोद में भी कहा करते के इ कहता 
दधि मधुर हे, कोई कहता शक्कर मधुरंहे कोइ कहता दाख मधुर हें 
जिसका जहां मन लगः वह उसको मधुर है| वस्तुत: सहजज्ञान का 
संवंद्नन ही मधुर हे ! वाह्म म्रमात्मझ मघुरता तो विषय प्रसंगकी बात हूँ 
अत: जिसका जिसे विपयमें मन लग गया उसको वही मीठा हे | परन्तु 
ज्ञानकी वांत्त तो निरपेक्ष है । जिंसका भंगवत्स्वरूपमें मंने लग गया उस 
भगव॑त्स्म रण- 'ही मधुर हूँ। इस मेधुरे. स्थितिमें सर का निर्णय 
करलो- यह” अकेले बन हो काम है -निरपेक्ष काम हे । णस्मरण 
निजशुंद्धा त्मचिन्तत रूप आनेग्द होता यंह अकेले मेरा ही काम है । 
परिणमन है:। इनमें पुत्रमित्रांदि कोई सोथ नही देसकते | ) 
यह सहजप मन: अंतरंग वाह्म सेवंत्र एकका ही काम है ।;पर 
का इसमें भार नहीं | परेन्तुं जगतके जितने भी. सुखविकार भार रखते 
. :हैं। इतने साधन 'ाहे ऐसी इंन्द्रिया चाहे ऐसा लोक चाहे अनेक प्रकार 
की वहां परंतन्त्रता हैँ।फिर भी मिंटंताहै ओर अकुलता रखतहि । 
'याद्‌ विषयसुखसाधनप्रयोग सदा मंनचांहे रंहते ह।ते किन्चित्‌ भी अंन्तर 
* समआता न देहिक मानसिक ओदि दुवेलतायेंनआती तो ऐसी प्ररूपणा 
 होसकतहें कि आत्माकां धर्म व खुंखमार्ग विपषयसेवन है | ऐसा कहना 
' संकोच का भी 'काम न था क्‍योंकि आओचार्यदेवको-तो प्रेय जन. येहःहे 
कि किसी प्रकार प्राणी शाश्रंत सुखी होजाये यादें संसोरेमें विपय:संश््र 
' साधन आदि शाश्वत रहे एकरूपमें रहे निरंतर बंना रहें: शक्तिकी: प्रवंलंता 
बंनाये रह, पूंव आनन्द रखे रहे तो लो ऐसा ही व.रना धम है क्यों:हंजे 
था । परन्तु विषय सुख तो क्षशिक है पराधोन है वहा संखका नाम॑ सी 
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नहीं विषयासिलाप विपयानंद अधमे ही है। इसलिये नगत के ये पदार्थ 
जिनका आश्रम चना कर माह नाचता हू जरा बिचार करो. कुछ इष्टसे 
सगन है; उनमें नद्वाड़ी, अपनी शांतीके मार्गका निर्णाय करो | देखा 
अहो परकी इच्छामें हो सारा ज्ञान खो दिया अपना स्वरूप बिगाड़ 
लिया-। अपन आपके स्वरूपका निशुय करो अधिक समव लगाव॑। 
विचार में-दसका निरपक्ष स्वयंका भाव क्या हई।? अपने चरित्रकेलिये 
प्धगमनऊंँजिय अपने निरपत्त स्वरूपका निणय करा अपने ज्ञातस्वभाव 
फा पहियानो | इसके परद्धियानन के अनन्तर ही यह च॒द्धि जागेगो कि 
कि यहां मरा जानस्वभाव विकप्तित होगा । तज्ञहीं त। जगतके जितन भी 
पदाथ है यदि उनमें राग हो तो ज्ञान न जागेगा। । कोई कहे कि परिवार 
का टीक करके सन्‍्यास लूगा तो यह वहानामात्र है जो इनम॑ं बोलताहे 
ल्गनाई चह फसनाही जाताई। अतः भैया सर्व उपद्रवोसे बुद्धि हटावों 
परमान्‍्मस्थरूपकी देखा । विशुद्ध दशनज्ञानस्वभावी निज परमात्मद्रव्यमें 
रुचि करो, स्थिर होआा। ! 
अरब उस आत्माके प्रमाण आदिके विपयमें बणुन करते हैं आत्मा 
साम प्रमाण ओर ज्ञान सबंगत हे इसप्रकार ज्ञानकी स्ेगतता सिद्ध 
करते हैं । तानकी दृष्टिमें आत्मामों देखनेपर निर्विकल्पकताका मांगे 
मिलताई । आत्मामें रहनेब्राल अन्य गुणोंकी ृृष्टिमें नहीं | निविकल्पता 
ध्यान का जहां बर्गान किया गया व स्वरूपाचरण चारित्रका जहां वर्रोन 
किया गया वहां यह बात सप्ट कहीगई दे फियहस्श्रिति बहू जहां ज्ञाता 
शाम घेय वही एक हैं अथवा जहां ज्ञान जाता शेवमें कोई भेदनहीं रहता 
जिस ज्ञानन ज्ञानकी स्थितिकों ही जाननेका काम क्रिया उस ज्ञानका 
जय वहीं ज्ञान दोजाताह। इसके लिये ज्षप्ति क्रियामें स्थिति जेसे 
आत्माका ध्यान. है। वहां निरव्रिकल्पकताका मार्ग मिलता ही है । यही 
काण है कि आत्मामें अनन्त गुण होनेपर भी ज्ञानंक्रा चर्णन 
शास्त्रॉमं अधिकतया मिलता एवं वही असाधरग लक्षण -कहागया .हैं । 
मानों मालम दोता हैँ कि क्ञानकी सिद्धि 'के ही बास्ते अन्य गुण हे, 
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अत्मिद्रन्य एक चेतन्यपुण्ज हैं उस चेतन्य गुणकी सेवा में हो मानों 
अनन्तगुण हैं। वे अनन्त गुण आस्माकी सिद्धिकेलिये है-मानों इसपद्ध- 
ति से उन अनन्त गुणोंका समूह एक आत्मा ह ओर आत्मा ज्षान 
स्वमाव है | इसकारणसे अनन्तज्ञानका प्रयोजन ज्ञानस्थभादी आध्माकी 
सिद्धि हे इसलिये ज्ञानकी रृष्टिमें आत्माको देखा जा रहा है कि आत्मा 
कितना बड़ा है ? आत्मा ज्ञान प्रमाण है ओर ज्ञान कितना बड़ा है ? 
ज्ञान सर्वव्यापक है ।.इस बातके स्योतर्याति अर्थान प्रकाशित करनहें । 
चसकाते हैं, तात्ये--कहतेहँ । उद्योतन करना तभी बनता है जब यह 
वात निज. शुणके प्रकाशमें 'हष्ट हो और चाह्य का भी प्रकाश देखा जा 
रहा हो । इस वातके वर्णनका प्रकाश करना वह जिस आत्मामें लक्ष्यहै 
' उसी तरहंका जिनको अनुभव है उनके कहने का नाम उद्योतन करना 
है। देखो जेसे कहनेके अनेक शब्द हँ-कहता है बोलता है वक्ता है 
भापण करता है व्याख्या करताह हुवाता है आलोचना करता है 
, उद्योतन' करता है आदि पर इन सबसे सुन्‍्मभाव एक नहीं है| इनके 
अथे अनेक हैं जेसे-बकता है-निःरार कहता है, सुननेवाले सावने हो तो 
कहा जाता बोलताहे,भापण करता है-स्पष्ट करके बोलता है, व्याख्या 
करता है कई एक विपयके आश्रयमें चिणरण कफरनाहै, आलाचना 
करता है, गुण दोपं दृष्टियोंके स्वरूप रखता है, आद आदि | यहां 
उदय तंयति शब्द है, ड््योतगतिका अथ है प्रकाश करता दई ऐसे कहनेका 
नाम जिससे कुछ भी अनुभव करताहै और चर्सन करताहै ! तब यहां 
आत्म जो हैज्ञान प्रमाण है और ज्ञान सर्बगत है इसप्रकारका वर्शन 
पु करते हैं-. नह 
आदा णाणपमाणं णारुं णेयप्पंमाणमुहिद्द | 

 शेयं लोयाले.यं तम्हा णाणं तु सुब्बगयं ॥२३॥.. 

: आत्मा ज्ञानप्रमाण, ज्ञानजेय प्रमाण है, ज्ञेय .लोकाले कप्रमाण है । 


इंस लिये ज्ञान भी सर्वंगत है। आत्मा गुणपर्यायके संस- है ऐसा कहा 
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तब आत्मा ही क्‍या स्व ही द्रव्य अत्येक अपने .अपने गेरोपर्याय के 
वरावर है। जितने गुण हैं जितने पर्यायें हैं डन सबका जो समृह है 
वह द्रव्य है। यहाँ कोई प्रश्न कर सकता है कि तब क्या द्रव्य एक समय 
में नहीं होता ? एक समय में द्रव्य है परल्तु दृब्य कितना होता कब से 
रहता ? कब तंक रहता इन सब यातों का स्पष्टी. करण करने वाला .उत्त 
पंरिभापण है जितनीपयौयें हैं उनका समुदाय द्रव्य है । परन्तु प्रति वर्त 
मान में जो सामान्य रुपसे रह रहा वह द्रव्य नहीं है इसका खंडन नहीं 
है| किन्तु यह द्रव्य वर्तमानमात्र ही न रह जाय आग रहने वाला हे 
अनादिसे रहने वाला है यह वात इसके रहती ही है इसलिये अनंतपयौ- 
-थ जितना हे वह एक द्रव्य है वह अनंतगुण्णोका समुदाय एक द्रत्य. हे 
द्रव्य खंड रूप नहीं है कभी पैदा हो कभी नष्ट हो जाय ऐसी भी व्यंव 
स्था नी हैं। इसी हेतु यह सिद्ध है प्राकृतिक है कि द्रव्य गुण पयोय के 
समान है | 9 

खब कोई दृष्टि ना कर आमका दृष्टान्त लो उस रूपकी दृष्टिसे 
देखो तो आम रुपमात्र है यह रूपमुखेन वर्णन है । तब आम रुपप्रसाण 
है। उसे सू थें तो ज्ञान ती आपको आमका ही होगा किन्तु गंधमुखेन 
होता है वहां आम गंध प्रमाण है | इस तरह जब रसनेन्द्रियः द्वारा. उस- 
का अनुभव हैं गा जहाँ आमके स्वाद रस का ही बोध है वहाँ आम तो 
जाना परन्तु वह आम रस प्रमाण हे ऐसा अनुभव रहा | जिस समय 
आप अंधे रेसें आमको टटटोल कर परीक्षण करते हैं तव आपको आम 
लगेगा इतने आकार वाला ऐसा है वहां आम स्पशे आकार अमाण है 
जिस गुण की दृष्टि में देखते हैं द्रव्य उस गुणरूप मालम होता है । 
' इस समंय आत्मा अपने श्रधानगुण ज्ञान-स्थभाव की दृष्टि से देखा जा 
रहा है तो आत्मा शज्ञानप्रमाण है। आत्मा को प्रदेश संयुक्त दृष्टि से नहीं 
देखना नहीं तो यह प्रकरण समभ में नहीं आधेगा कि वह प्र+रण 
किस वबातेकी सिद्ध करनेके लिये हे। प्रदेशों की दृष्टि से न लेकर ज्ञान 
दृष्टि से आत्मा को देखने के लिये कहा गया है -आत्मा ज्ञानममाण है 
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यदि यह आत्मा ज्ञान प्रमाणसे कुछ कम मानो ने देंखों 
विडम्बना | ज्ञान तो रहा बड़ा आर आत्मा रहा छोटा तो इस 
आत्मासे बाहरका ज्ञान तो आत्मास निराधार रहा अर्थात ज्ञान ती 
रहा बड़ा और आत्मा रहा उससे कम तो आत्मासे बाहरका जितंना 
ज्ञान है वह तो आत्माके आधारसे रहित रहा। जो ज्ञान निराधार है 
चेतन द्वव्यके संप्रगंक नहीं लिये हुए है तो वह नामका ज्ञान आज्ञान 
अचेतन हो गया । इसी तरह यदि ज्ञानसे अधिक आत्मा मानों अर्थात 
आत्मासे कम ज्ञान मानों तो वह विडस्वना देखे। | ज्ञान तो रहा छ दा 
आर आत्मा रहा बड़ा -अब ज्ञानत बाहर का जो आत्मा हैं वह ज्ञान 
शूप्य रहा ओर जिसमें ज्ञ।न नहीं वह आत्मा नहीं तब अघसूखे चृक्त 
जैसा केवली हो जायगा कि आंधा है हरा आधा है सूस्रा कि आधा 
आत्मा ज्ञानवान है ओर आधा ज्ञान रहित हैँ । जो ज्ञान रहित हैं उस 
आत्मा की शुद्धि क्या ? तथा वह तो दो द्रव्य हो गया ? ज. तक से 
विल्कुल विरुद्ध है इसलिये आत्मा ज्ञॉन प्रमाण हैँ उसकी न जरा कम 
सभमो न ज्वादद समझो ज्ञान से | यह ज्ञान दृष्टि से वर्णन चल रहा 
है। ज्ञान के साथ न तो आत्मा हीत रूप परिणमता हँ आर न अविक 
थिस्तार लेकर अतः आत्मा ज्ञान प्रमाण है । 
आत्मा तो ज्ञान प्रमाण हे परन्तु ज्ञान छितना बड़ा है यह तो 
बतलाओ), देखो जैसे दो हाथ लम्बी लकड़ी में आग लगी सांरी लंकड़ी 
में आग जग रही दैकोई .पूछे बह आग कितनी बड़ी है तो कहेंगे आग 
इस लकड़ी के प्रमाण है दो हाथ लम्बी आग हें, परन्तु यहां आग का 
स्वरूप तो देखो, आग का स्वऊप क्या हैं ! जैसे कि लकंडीकां त्षेत्र है 
ऐसे इतने क्षेत्र रूप रहना द्वी क्या आगका स्वरूप हैं ? जैसें लकड़ी न्ापी 
जाता है पकड़ी जातो-है वैसे आग का स्वरूप पकड़ा जाता है नापा जाता 
है क्‍या ! नहीं, आग का स्वरुप गर्मी गुणरूप है । “वह गर्मी 
कितनी बड़ी हे | क्या गर्मी सं ्त्न त्र है ।' गर्मी तो भाव स्वरूप हे गर्मी में 
लम्बूइ न. चोड़ाई नहीं न अन्य आकार फिर भी गर्मी इ'धननिष्ठ है । 
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तब आधारके प्रदेशोंकी संयुक्त दप्टिसे देखकर कडो' तो जितना बड़ा 
इन हू उतनी वढ़ी आग हैं। इसी प्रकार ज्ञान जेयनिप्ट अंतर्शेयनिष्ठ 
६। यहा बिचार करें-बह ज्ञान क्‍या हैं जो जानन रख्ता हें जिसके 
जानन पत्त है । वह जानता.हं ऐसा कहनमें यह वात आजाती है कछ 
कुछ जानता हूं किसी को जानता हैँ इस तरह जानता तो ज्ञेयरा लिये 
हुए है विपयका लिये हुए हैँ विपयके बिना जाननेके बिना ज्ञान क्‍या 
चीज ? बह ज्ञान तो झेयनिप्ठ मालूम होता हैँ। जंस आ।ग का इंधन 
के आधारम बतलाया जायगा तब व्यपदंश हू ता आग इतनी बड़ी हूँ | 
इसी तरह जब सान गुणसे वतलाया जावेगा तब द्वानके लक्ष्य से 
बताया जायगा कि ज्ञान इतना बढ़ा है । तब छान ज्ञेयनिप्ठ होने से 
दर न में निप्ठ आग के इ धन प्रम णकरा तरह झेयके प्रमाण सिद्ध हुआ 
खअथात ज्ञान कितना बढ़ा हैँ इस प्रश्न के है ने पर यह उत्तर आया कि 
वह ज्ञेय के बरावर है | जय कितना है ?! लक अलोक के बिस्तार में 
फेला हआ जी अनन्तपर्याय और उसमें अनन्त समस्त द्रव्य जो उत्पांद 
व्ययधीव्यकर सहिन है वें सब के हो सय द्रव्य थे ज्ञेय है अथांत्‌ 
केवली के अनन्त ज्ञान अनंत पर्याय में सप ज्षेय है अर्थात इंतना बड़ी 
हैं। मितना लेय हूँ उतना ज्लान हैं | यह ज्ञान भी स्वयं स्वयं के लिये 

ज्ञेय है ऐसे ऐसे अनंतज्ञानी व उनकी पर्याय भी भ्रत्येक केवलीके ज्षेयहें। 
जब प्रदेशसंयुक्तदप्टि साथ उाम कर रही है ऐसी दृ्दि बनायें तब 

भ्रात्मा देहार प्रमाण हैं ओर देहाकार प्रदेशोंमें आत्मा के सर्वगुण 

हैं | किसी द्रल्य के कोई भी गुण दरत्यके प्रदेश से बाहर नहीं रह सकता 
क्यों कि गुगकासमृहमय प्रदेश € गुण ही रूपमें इस मच है जिसे. हम॑ 

प्रदेश कहते हैं. ऐसी प्रदेश संय॒क्तं दृष्टि है नेपर और जल्लानके स्वरूप 
लक्षण के कार्य को भी निद्दार ने पह ऐसा ज्ञात होरा कि यद्द ज्ञान होता 
कि यह-ज्ञान आत्मा के उन प्रदेशों में रह-कर सारी दनिया को जान 

रहा हैं यह हैं- ज्ञान प्रकाशको प्रदेशके साथ देखकर सममने को दृष्टि | 
यहां प्रदेश सम्बन्ध- दी दृष्टि न रखकर ज्ञानके सममने दृष्टि हे । 
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ज्ञान सब गत है । जितना ज्ञेय है उतना ज्ञान है| जेसे धटझ्ञान घटसात्र 
घटप्रमाण है तब लोकालोकक्रा ज्ञान लोकालोकमात्र लोकालोकप्रमांण 
है।फिर भी जो लोग इस बातको सममेहुए. है कि ज्ञान आत्मा 
का गुण है आत्मा असंख्यात प्रदेश है, असंख्यात प्रदेश में ही आत्माके 
सारे गुण आधारमें रहते हैं इसका विरोध नहीं करता । परन्तु ज्ञानके 
स्वरूप में तो क्षान हो प्रतीत है इस दृप्टि के रखनेयर दीचम अपेक्ता 
कहनेकी जरूरत नहीं पड़ेगी कि यह भाव हृष्टिसे वर्णन कर रहें हैं, अतः 
इस दृष्टिसें .सर्वेथा ऐसा समभकर ज्ञानदप्टिसे निरीक्षण करने वाल 
ज्ञानियों । अन्यद्ष्टि को गाण करके उसकी बीचमें अन्यापेक्षा न लेकर 
जानने की ब्रष्टिसे ज्ञानकी दृप्टिसे संवेदन करों, अनुभव करो तो ऐसा 
अलेोकिक अपूर्य समस्त व्यापक आत्मा ज्ञान अनुभव से बाहर न 
रहेगा। स्थाद्रादीके किसी कथनमें संदेह नहीं हं ता और जिस समय 
जो कथन. किया जा रहाहे उस कथन में समभमें खूब आगे बढ़नेमें 
संकोच नहीं होता । यहां ज्ञानटष्टिसे वर्णन चल रहा है ओर उस वर्षघन 
सें सममझमें व्यवहार खतम होते.हो तो होने दा | ये तो जब जिसद्ृष्टि 
के विषपयमें लग रहा उंस दृष्टिसें देखेगा। उसके विपयमें उसरूप 
संवेदन करेगा । ज्ञानी जिस दृष्टिको लेकर चलरहा है उस दृष्टिसे उसके 
रहस्यकों पाता हे । ु बे 
इस हेतु ज्ञानी योगीन्द्र यह कह रहे हैं कि आत्मा तो ज्ञानप्रमाण 
है ओर ज्ञान ज्ञेयप्रमाण है।यह केसे ? समस्त आवरणके क्षय के . 
समयमें ही लोकालोक में पड़े हुए समस्त वस्तुवोके आकारके पारको 
प्रमाण करके वह केवली उस पद्‌-स्थितिसे च्युत नहीं होता। कारण,-बह 
ज्ञान विपंक्षरहित है, सर्वके जाननेरूप रहता है-अत: बह ज्ञान सर्वेगत 
हे। कमरे को देखनेपर अभी आप भी कहेंगे कि मेरी दृष्टि इंससमय 
सारे कमरेमें चलरही है चह दृष्टि क्‍या है जो सारे कमरेमें चल- रही है 
ज्ेयकों आश्रयमात्र करके वतारहे हो कि मेरी सारे कमरेसें जा रही हें 
उस दृष्टिको ज्ञानक. क्षेत्र या आकारसे बताया जारहा है | आप कहतेहं. 
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कि मेरी दृष्टि तो सारे नगरमें हैं और बैठे हो घरमें | दृष्टि को पहिचानो 
उस:हृष्टि से सचमुच में आपकी दृष्टि सारे नगर में पहुंच गई । बह 
टष्टि क्‍या चीज है? क्‍या वह पिण्डात्सक मिलेगा ? आकारात्मक 
मिलेगा ? नहीं | तब वहां कहेंगे कि वह हृप्टि प्रदेशापेक्षारडित. है. 
आकार रहिंत हे फिर ऐसी तो दृव्टि है जो सारे नगर में फेली रहे । 
यह तो यहाँ की बात बतला रहें | इसी तरह परमाथ में लगावो,जिनका 
ज्ञान समस्त लोकाले)क में व्याप्त हो गया उस व्यापकज्ञान के चिन्ह, 
व्यक्त करो तो वह स्वयं के क्षेत्र से नहीं चताया जा सकता - आकार 
रूप में नहीं वताया जा सकता- अदेश के आधार की अपेक्षा में नहीं 
बताया जा सकता-- इसलिये यह ज्ञान निराकार है- निराधार हे.जो' 
ज्ञान सर्व व्यापक है उस ज्ञान स्वरूप से जब आत्मा के स्वरूप वे) कहे: 
तो. उनका भी ज्ञान स्वरूप देखने जानने के कारण संबंगतं है | देखो: 
देखो यहाँ उस आत्मा को भी प्रदेश से भी छोड़ दिया .तो वे प्रदेश 
सिद्ध लोक में व केबलिदशा. में देह के आकार. अमाण हैं ऐसा होते हुए 
भी. ज्ञान भावका वर्णन सोचते चिन्तवन .करते केरते ओत्मा कीं यह: 
प्रदेश की सीमा ज्ञानी के. .उपयोगमें खतम हो जाती है। यहाँ भी हस- 
किन किन आधार काल क्षेत्र.में बस रहे हैं यह ख़तम हो जाती है ।' 
वहाँ एक अद्वौत ज्ञान अपने आपको प्रतिभासित करता है । -; 

यहाँ यह अश्न :होता कि, जब ज्ञान का ही ऐसा बर्तन करना: - 
था.तो केवल ज्ञानमय. कः ही वर्णन कर लेते, ज्ञानके साथ आत्माका. 
वर्णन: करनेका क्‍या प्रयोजन हैं? इसका समाधान यह दे कि जेसे 
हम  इन्द्रियोंके द्वारा एकदम . पूर्ण प्रतीत हो ऐसे आम को नहीं जान, 
सकते किन्तु आम में रहने वाले रूप को , रसको , गंवको , स्पर्श को 
जान सकते हैं. वहाँ केवल रूप आदि को भी नहीं जानते | वहाँ हम. 
रुपके द्वारा उस पदार्थ को जानते हैं इसी तरह दम ज्ञानकी दृष्टि छोंड़- 
कर आत्मा के नहों जान सकते ओर आत्माकी, श्रद्धा दृष्टि छोड़कर: 
आत्माके गुणको भी नहीं.जान सकते | इसलिये जब हमे आत्मा जानना 
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हो तो आत्माके गुण गुखेन आम्माक्रा जानना होगा। केसे जब हमें 
आम को जानना होगा तो रूप आदि के विस्तार मुखेन आम का जाना 
जावेगा बैसे ही आत्माक॑ परीक्षा कभी सुस्त गुणके द्वारा देखों कभी 
ज्ञानगुणके द्वारा कभी दशनगुणके द्वारा जो आत्मामें असाधारण गुण 
वे उनके द्वांरा जानो | वहां सबप्रधान ज्ञान है। अन्य जे गण द वे भीं 
अपना अनुभव कराने के लिये मानों ज्ञानका ही मुख ता .ते है , ज्ञान 
द्वारा अनुभूत हान पर तग्मय आत्माका ज्ञान हंता। जब हम आत्मा 
को ज्ञानगुणुके द्वारा जानेंगे तो ज्ञेय भी ज्ञान होजाता हैँ. आए ज्ञान 
भी ज्ञान रद जाता है । तब वह अनाकुलत्व लक्षण बीतरागर्वसंवदनरूप 
परम पदका अनुभव रहताद जो शान्ति स्वरूप दूं सुखस्वरूप है | इसलि- 
ये हम छ्वानके द्वारा ज्ञानमय आत्माकों झाननेका प्रयत्न करदे हैँ। 
यह शेली तो भोक्षमाग में चलनेके लिये तो उपशध्प्टि ही है आत्माक्रो 
जानने क्री. भी अपूब शेली है । |। 

यद्यपि ऐसा नहीं कि ज्ञानगुण को ज्ञेय करके उसके प्रथम आ- 
श्रय से ही आत्माको जाने , आत्मामें रहने वाले ओर गुणके दारो 
आप जान सकते हैं परन्तु:वह जानना तब तक. पर की भांति है जब तक 
स्यसंवेदनमें गर्मित होकर ही, वे जानने में न आये क्वोंकि अन्य गुणुके. 
वोध में ज्ञानकी दृष्टि नहीं ! आत्मामें रहने वाले अन्य किसी 
शुशकी . मुख्यतामें जाना तो आत्माको उस गुणमय जाना। जैसे 
सुख या .वींये आदिके ज्ञांनमें चह गुण मलका इसलिये सुख, वीय़े” 
आदिके द्वारा जब. आपने जाना तो केवल सुख आदि को जाना परन्तुः 
ज्ञानमें आत्माके सब गुण प्रतिविम्बित हें, जेसे. कि ज्ञानमें. विश्व अति 
विम्वित हे । इस्गे तरह आत्मामें ज्ञानमें अनन्त गुणुंका अतिविम्व है तबः 
ज्ञानकेद्वारा आत्माके जाननेपर सर्वंगुणमय आत्मा का जाननाहोंताद इस 
लिये ज्ञान गुणक .- जानने का. उपदेश है |'ज्ञानगुणके अतिरिक्त आत्मांमें 
रहनेव।ले ओर गुण, ज्ञानस्वरूप न होनेके, कारण वे भी दीनसे होरहे. 
हँ-कि दे ज्ञान- तुम हसे मानो,प्रकाश करो; हमे भी अंतुभवसें लो!।. 
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झानराजास आन्सामें रहने थाले और गुण निवेदन कररहे हैं कि 
हम अनुभव किये बिना न रहने दो नहीं तो सत्ता असत्तां भेरी वंराजंर 
होजायगी ॥ ज्ञान स्वयं अपने ज्ञानस्वरूपस ज्ञानमें अनुभव करता 
आर अनन्त गुणमी ज्ञानके होते ही अनुवबमें आंते। ज्ञानकी इतनी 
त्रिशिष्ठता हैँ, ज्ञानका उतना विस्तार है इसलिये आत्माफोी जाननेके 
लिये ज्ञानस्वरुपकी प्रवानता ही हूँ | यहां बताया कि समस्त आवरंणी 
काज्षय हुआ थो उस क्षयके कारण सर्बलोक अले कम रहने वांलीं जो 
बस्त है उस आंकारक पार को पाकर अर्थान सवेकों जानेकरंके फिर 
उस संवेदनसे च्यूत नहीं है ते । सब अर्थकोी- लोकीलो ऊंकी / एक समय 
में जाना उसही सब लाकालोककी दसरे समयेमें भी जोनां। उसीको 
नीसरें समयमें भी जाना | इसी तरह अन॑न्तकाले तक जानते हो रहते 
| कितने ही लोग यद़ संकोच करते हँ-जितने ज्ोकॉलोकको केवली 
प्रथम समयमें जानग्ये उनको ही दूसरे समयमें जाना उन्हींकी तींसरे 
समयमें जाना तो वहां उत्पाद व्यय भोव्य क्या हुआ ? परन्तु- आर्प 
यह देखो पहले समयमें लोकालोकको जाना वहां पहिले समयमें शक्ति 
लगाई कि. नहीं ! ओऔर दूसरे समयंम जाना तर 
दसरी .शक्ति पर्योय .लगी । समय समयेमे शक्ति लग 
रही कि नहीं ।जानने की शक्ति समय समयमें उस केवलीके लगंरहीं: । 
पहले समयका. ज्ञान पहले समयमें लगाई हुई शक्तिसें हुआ दूसरे समयका 
ज्ञान दसरे समयकी शक्ति स हो रहा है | जब भिन्न भिन्न समयमें शंक्ति 
लगंरही है तो उसका जो परिणशमन है वह. उसमें तब तक हें । 
जो पृ्व:समयका परिणमन है. वहं उत्तर समयमें व्यंयंसेः व्यपे- 
है और उत्तर समयका परिणमन उत्पाद है जेसे एक दीपक जलन 
हैं और वह इतने बड़े कमरेमें स्थित पदा को प्रकाशित करेरहंः 
है, १० मिन्तट तक वह दीपक जला | १० मिनटतंक उसने एकरूंपंसे 
प्रकाशित किया वहाँ आप यह- कहें कि जिप'दीपकने पढिले मिनटसें जो 
प्रकाश किया ,जिसे. प्रकाशितकिया ब्रेसेही ६..मिनट. भी : प्रकाशित: करें 


चल... ओत नव. डर बा मी. 


*ै 
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रहा तो उसने दसरे मिनटमें किया ही क्ष्या ? अच्छा भाई यदि दूसरे 
मिनटसें दीपकने काम नहीं किया ते। दीपकको खतम हो जाना चाहिये 
फार्यद्रीन होजाना चाहिये दीपक खतम हो जावे ओर काम होता रहे. 
या काम न हो और दीपक बना रहे ऐसा माननेमें अनेक दोप आते 
हैं । अतः दूसरे मिनटमें भी दीपक येसा ही प्रकाश करनेवाली अपनी 
शक्ति क्नगा रहा है। तब परिणमन हुआ कि नहीं। सहृश परिणमन 
भी ते परिणमन हे व्यतिरेकी हू। यही ज्ञानसें देखो वेसा ही जाना 
परन्तु दूसरे समयमें दूसरी ज्ञान तरंग है पर्याय है। वस्तुसे वस्तुसे होने 
वाले उत्पाद व्यय भौव्यक देखो। पर पदाथेके परिणमनके सम्वन्धकों 
लेकर कहे जाने वाले उत्पाद व्यय श्रोव्यका मल्य नहीं। उत्पाद व्यय 
ध्रोव्य तो द्रव्यमें होते फिर परद्रव्यमें निमित्त क्‍यों घटाया जाबे | फेवल 
यह अशुद्धभावकी बात है जो परप्रत्ययक उत्पाद व्यय देखे जाते तथापि 
यह जो रागह्वप पेदा होते हैं वहां भ्री थे पर द्रब्यको निमित्त पाकर 
तो हुए सही फिर भी स्वयंमें घटावो +- - वहां परके कारण उत्पादव्यय 
नहीं किन्तु जो पूवराग है वह उत्तरकालैमें व्ययरूप है ओर उंत्तरराग 
उत्पन्न है उन सब अचस्थावोंमें अनुगत तदभावोंके अव्ययरूप भ्रोव्य है 
इसी प्रकार शुद्ध ज्ञानपधयाय की वात है। वहां भी पूर्व उत्तर- 
काल की अवस्पा उत्पादव्ययरूप है । उन सबसें ज्ञानसामान्यरूप भाव 
है। यदि पर पदार्थके निमित्तसे ही उत्पादव्यय करें तब य 
यह आलोचना करना होगा कि क्‍या भगवानके भी विकल्प उठते हें- 
यह वतंमान पर्याय दे यह मूतपर्याय हो गई यह अभी भविष्य है सो 
ऐसा विकल्प तो है नहीं। कदाचित्‌ मान भी लो ऐसा विकल्प .प्रकट न 
होकर अव्यक्तरूप में ऐसा जान पड़ता हो तो भीं उस अव्यक्तके फेरसे 
उत्पादव्यय भोदय सिद्ध करने में द्रव्यका मूल्य न आयशा | द्रव्यमेंही 
होने. वाले स्वयंके परिणमन्त में उत्पाद व्यय धीव्य करने से द्रव्य 


,का असली, मल्य प्रतीत होगा । हां तो इस तरहसे केवली का ज्ञान उत्पा- 


द्ड़्यय धरौद्यरनुक्त होता दे व्र केवली भी उत्पदव्यय धोव्ययुक्त होता . हे... 
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जैसे कोई आदमी वजनदार वस्तुकों एक शेलीसे उठा रहा हैं तो यहां 
को कोई यह कह येठे कि बह ते जिस शलीसे उठा रहा है वस्तु .उठ 
रहो हूँ या वह उठा रहा हूँ फिर इसमें दूसरे समय भी काम क्या हुआ 
नब कोई आप ही उठाकर देखलो दूसरे समयमें शक्ति लगरही या नहीं 
अनुभव बताता हे कि मे प्रत्येक्त समयमें काम कर रहा हूं। यहां तो 
' हमारी खुदकी शक्ति लग रहीं ना । जिससे हमें विश्वास है कि प्रतिसमथ 
में में काम कररहाहूं | हमही प्रतिसमय एकसा काम करे तो हमांरे यहां 
भी अनुभव हैँ कि में नया नया परिणमन करता हूं | 

इसो तरहसे केवलीमें, देखें एकसा काम करते हएभी “केवल ज्ञानीके प्रति 
समय नया काम होरहा इसप्रफार जब शुद्ध आत्मामेंज्ञानावरण दशेना- 
बरण मोहनीय अंतराय चारों घायिया केमे नहीं रहेउस समयमें अपने 
आप ही समस्त लोकालोककी वस्तुके आकारके पार को प्राप्त होगयेका 
भाव यह हैं कि सबका ज्ञान कर लिया । जेसे कोई नदीके इसपारकों 
पाले तो इस पार पहंचनेपर यह कह देते कि नदीं पारं करली | उस पार 
करने के मायने यह है सारी उस नदीका अवगाहन कर लिया इसी तरह 
से केवलीने समग्र वस्तु के आकारके पारको पालिया, इसका यह भाव 
भाव है कि केवली ने समस्त वस्तुवोंको पालिया जान 'लिया-॥ यहाँ यह 
शंका उठती हैँ कि जब भगवानने सर्वज्ञने समस्त वस्तुकी जानलिया तो 
इसमें तो पर्यायक्रा अन्त आगया। अच्छा भेया ! पर्याय का अंत 
अआजायगा इस डरसे हम यह बतलावो ज्ञान कितनी पर्यायोंको, जानता 
है ? शंका कार यह कहेंगे कि मानो ज्ञानने १० के मानिन्द अनगिनते 
को जाना जिनक्रीसीमा है तो उन दस पर्यायोंके अतिरिक्त जो अन्य 
पर्यायें है उनके ज्ञान का आवरण हो गया यही सिद्ध होगय़ा ना । क्यों 
कि यदि ज्ञान है तो आवरण नहीं, क्वान नहीं तो आवरण है। यदि १० 
पर्योायकी जाना तो जितनी पर्यायरें जाननेमें न रहेगी उनका आवरंण 
अर्थात्‌ ज्ञानावरण आत्मापर रहा सो तो सिद्धान्त विरुद्ध है, वह शुद्ध 
देव्य केसा ? भगवान के तो यही बतलाया कि आवरण का उनके ले 


॥! 


के तो, 
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” शा ही 5 हीं। जब आवरणका लेश नहीं तो यह कहा जायगा कि केवलीने 
सब जाना। सर्वे कितना है जिसका अंत नहीं इतना स्व जाना। 
ज्ञान जब अपनी शुद्धावस्था पाता है आवरणका समूल नाश हो जाता 
हैं तब्र उस ज्ञानके अन्दर सीमा नडीं रहसकती । फिर था तो उस ज्ञानमें 
यह माज़ो कि सस्ने परका नहीं जाना, केवल अपने आपको जानता ! 
यूदि पर जाना तो व्॒श पर सीमा नहीं लगाई जा सकंती कि इतना 
ही जाने । 
ज्ञानका स्वभात्रही जानना है आवरणका अभाव होनेपर 
जाननेकी सीमा संभव ही नहीं | ज्ञान सत्र को भी जानता और परकी भी 
जानता अतः दोनों बातें निज स्वच्छता, अंत्ज्ेय व उपचारसे पर पदार्था 
के जाननेक़ी वातें रक्त हैं। ऐसा वह ज्ञान जो लोकाले कमें विमक्त 
वस्तुवंके आकारके पारको प्राप्त होंगया फिर वह वैसेही प्रकांश रुपसे 
होता रहता, च्युत नहीं होता आगे चला ही जाता | अंन्यच्च-इस 
विशुद्धज्ञानके साथ विशुद्धसुख्ंका द्वी अनुभव होताहै व वहां अनन्त 
शक्ति है.। ऐसा नही हैं कि केवल जाने और सुख शक्ति आदि की बात 
-दी-न हो, क्योंकि चुदि आनत्त सुख अनन्त शक्ति आदि न हो तो वंह 
विश्वंपर ज्ञानका अधिकार भी नहीं रख सकता | , रा, 
-.. जैसे किसी आंफीसरको कोई अधिकार दिया तो उसके,मांत्र 
एकही अपश्षिकार न समझना वहां सम्बन्धित अनेकों अधिकार गेमिंत 
हैं | यदि अनेक अधिकार न हो तो कामक़ो नहीं कर सकता । तथाहि 
क्िसीकोी अधिकार दिया कि जिसपर शक, हो उसे गिरफ्तार कर ले, 
-इस अधिकारमें जांच करनेका अधिकार भीं गर्मित है किसीकी गवाही 
का भी अधिकार -है किसी अफसर को सूचना देने का भी अधिकार है 
अधीनस्थोकी ओडेर देनेका भी आदि अधिकार गर्मित हैं | कितने 
अधिकार साथ हैं तब वह एक कामका पूर्ण अधिक़ारीहै। इसी छुछ 
तरहसे प्रतीति कूर ले--केवली भगवानको मात्र जाननेका अधिकार है 
इतना ही. नहीं है, उनमें अनंत्शक्ति 'अनतसुख. आदि: अनेक. शुद्ध 


प्रवचनसारप्रवच नगाथा२३ ( १७३ ) 


परिगामाधिकार है । देखो जसे केचली को अनंत सखर कः अधिकार न 


दिया जाय तो जानने का भी काम नहीं कर सकता। क्यों नहीं कर" 
सकता ? आपको दखी रखकर कोई क्‍या काम ऋर सकता हे नहीं ? 
चहां अनंत सुख नहीं तो प्रतिपन्ष विधि किसकी हुई ? दुख की) तो 
टग्वची होक< इत्कृप्ट निमल काम नहीं कर सर्कता या किसींको दुखी रख 
कर व.रवा सकता ? अथवा उस ज्ञानका लाभ क्या रहा ? व इसका ज्ञान 
निर्बाध क्रैंस रह सकेगा ! अतः सब गुण शुद्ध परिणमते हैं | देखलो 
एक जानने के लिये एक काम के लिये कितने अधिकार »हिये, चीज 
बह एक हैँ उसमें विलास क्रितना हो रहा हूँ ? वह हो रहा है अनंत । 
इसलिये एक आत्मद्रव्य वित्तना बड़ा हू ? विचारों क्या भाव' है? इस- 
की यदि टेखा तो एक बड़े भारी नगर की तरह स भी देख सकंते | यह 
पक बड़ा भारी शदर हे | इसकी तरह माना मह आत्मा हो एक बड़ा 
भारी दहर हैं | इस शहर के अन्दर यह शझ्ञान यही ता राजा है. यह ही 
मन्त्री दे यह ज्ञान ही कोट पाल हे इसके अन्दर जितंने गुण हैं 
सारी प्रज्ञा हैं। नगर में जा जो तत्त्व हैं उन सब जैसा आत्मा में-घटा 
सकते है यह ना नगरसे भी विचित्र बात है अभेद रूप वस्तु का अभिन्न 
इतना परिकर। इसका काम देखो तो जेसे क्रिसी मील को देखते हैं 
वहाँ सब अपना अयना काम कर रहे. हैं। यहां सर्व गुण अपनी अपनी 
जगह स्वलज्ञग काय कररहे हैं । 

दब काम एक सिद्धका सख कह रहा सान में अनंतसुस्व॒क़ा 
परिणमन करता रहंगा ज्ञान कहता है मे सबकी जानता रहूंगा ,.वीरय 
कहता हैं से उनकामी की प्रशा कराऊगा यही इसझा व्यापार हो रंहा हे 
तो दर्शन कहता है में अपने में सामान्यरूंपसे लोकाले क' को अथांत्‌ 
अनन्त प्रतिभास को देखू गा | दर्शन ने किया-यह्‌ तो ज्ञान कहता है तू 
अपने में सामान्यरूपसे लॉकाले।क का प्रतिभास करले और में ; 
जान तो सर्वज्ञ -हं गया ।इस तरह दर्शन भी फहता । देखो कितना 
चमत्कारहे । आत्मामें ज्ञान अपना काम कररहाह और यहां शुद्धअव॑स्था 


( १७४ ) प्रवचनसा रप्रवचनगाथा२ ३ 


चल रही है | यहां ज्ञान का विस्तार भी अनंत हो रहा दे यह हूं भाव 
का विस्तार | क्षेत्रका विस्तार प्रदेंशाकों लेकर दोता है भावका फेलाब 
प्रदेश को न जगाकर होता हूँ | इसी लिये उसमें किसी सीमा की सभा- 
वना नहीं , ऐसा वह ज्ञान फेबलीक ह#। वह ज्ञान सर्वंगत हूँ । 
इस तरह २३वीं गाथा सें आत्मा की ज्ञान प्रमाण सिद्ध किया आंर ज्ञाने 
को संबंगत सिद्ध किया ॥ 

जो अपने आपको ज्ञान स्व॒रूप से चलेगा उस ज्ञान स्व॒रूपके 
स्मरण से आत्मा की अन्य मंमटें इस ज्ञान में न रहेंगी श्रोर यह ज्ञान 
ज्ञान के द्वारा -ज्ञानमें ही अनुभव करेगा तइ हमारी क्‍या पर्याय होगी 
बह पर्याय होगीं ” जहां ध्यान ध्याता ध्येयका विकल्प भेद नहीं चेंत- 
न्‍्यकती वही कर्म वही करण वही क्रिया हो | यह दशा अनुभवनीय हूँ । 
समयसार में लिखा है -- थ: परिणमति स करती यः परिणामोी भवेत्त 
तत्कर्म ! या परिणतिः क्रिया जला त्रयमपि भिन्‍न॑ न वस्तुतया !। परिणमन 
कर रहा है जो परिणमन होरहाहे जो परिणमति क्रिया होती है ये तीनों 
वास्तव में एक वस्तु हैं भिन्न मिन्न बात नहीं । ऐसा सुनकर आप कहेंगे 
इस ज्ञानभावनामें विशेषता जया ? वहां तो शुद्धता हे सो प्रश्न वासना 
नहीं किन्तु यहां भी तो चाहे मोही हो सब करता कमे क्रिया एक ही है 
थह तो वस्तु का स्वरूप है| फिर ज्ञानके द्वारा ज्ञानकी जाननेका उपदेश 
: निविकल्पकता के लिये युक्त है ही ! जहां कर्ता भी ज्ञान है कर्म भी ज्ञान 
है उस विपयमें क्या कहना है। जो ज्ञान परपरिणतिके उपरागसे रहित 
है ऐसा ज्ञान ही सही ज्ञान है 4 ओर जगह तो यह भी दोेजाता हैं कि 
. करने वाली यह ज्ञान हे ओर ज्ञान का जो विपय है बह पर ज्ञेय है , 
ऐसा भी है तो भी एक वस्तु को देखो -- कर्ता कर्म क्रिया एक ही है। 
-निश्वयदृष्टिसें कर्ता कर्म क्रिया एक ही है , व्यवहार दृष्टि में करता कम 
क्रिया भिन्न मिन्न है। फिर जहां अन्तव्यवहार की दृष्टिमें भी कर्ता कमे 
: क्रिया एक हो जाय उसका यह वर्णन है । बेसे तो ज्ञान, ज्ञानगुण की 
क्रियां है ऐसा जानना तो हो रहा , पर जहां जानका विपय व्यवहार 
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है।फर एसा हा ज्ञान ज्ञय हो एंसा हो वह अन्तव्यवहार में रहा | जहां 
क्षाता ज्ञान श्वलेय एक हूँ उस एक ही वात को देखो , रहो फिर आपमें 
सब वात आही जायेगी | 

एक आदमी कुल देवता को पूजता था - उसने प्रसन्‍न होकर 

बरदान दिया कि जो तुझे; मांगना हो मांग वह पुरुष घर आया स्त्री से 

: कहा मुझे वरदान मिलरहा बता क्या मांगे ? वह बे,ली बेटा मांगना । 
फिर मांके पास गया पूछा क्‍या मांगे वह अन्धी थी उसने कहा मेरी 
आंख मांगना | फिर वह पिताके पास गया तो उसने कहा धन भांगना 
वह विचारमें , पड़ गया से किसकी वात सोगू और वि.सकी नहीं । इतने 
में उसे एक तरद्ीव सूझ आई ओर गया वरदान लेने | भक्ति को तब 
कुलदवताने कहा वरदान मांग तो वह कहता है किम चांहता हूं कि 
मरी माता अपने पोतेको सोनेके घडेंसें दध पीते हवे देखे | तो देखो 
इस एक मांगमें संनेका घड़ा आगया पिताकी इच्छा पूरी 
हुई । मात पोतेकी देखगी सो मां को आंखें मिल गई। 
पोतेकी देखन पर स्रीकोीं बेटा मित्र ज्ञाता। एंक मांग करो । 
यहां मी आप अनंक कुछ न सोचो--एक अनादे अनंत अहेतुक ज्ञान 
स्वभावक, ही देखों। इस एक काम करनेसें सब काम आ जायगा | 
सब कामों की कपाये न करो। एक काम करो मं.क्षमार्गके लिये | वह 
कास कया दे? अनादि अनन्त अहंँतुक ज्ञान स्वभावका उपादान 
रूपस कारण पाकर अपना इस एक लक्ष्य रूप महान्‌ पुरुषार्थ | यही एक 
उपयोग में- ले इन तरह ज्ञानहष्टिसे आत्माकी सिद्धि बतलाई । 

अब कहते हैं कि आत्माको ज्ञान प्रमाण न माननेपरं क्या आंप- 
सि है इस विपयक प्रश्नपर दो पक्ष उठाकर दूपण देतेहें समाधान करते 
है। किन्‍्हीं दार्शनिकों के किसी दृष्टिके कथ्नकोी किसी जगह मिला देने 
पर यह अब होगयाथा कि आत्मा तो एक सब व्यापक है उसमें चित्तका 
मन का संपर्क होनेपर ज्ञान होता है ओर ऐसी अवस्था में ज्ञान आत्मा 
के वरावर नहीं माना जा संकंता या आत्माको ज्ञान बराबर नहीं माना 
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जा सकता है अर्थात्‌ ज्ञांन व्याप्य है। यहाँ किन्हीं दाशनिर्कों की यह. 
आभास होंगया कि ज्ञान चेतन्य एक ब्रह्म वह संबंब्यापक हूँ उसके 
प्रकाशरमें इस जीवको देहमें अध्यास होनेपर अपनी सीमितता जानी 
ओर वही सीमसात्र रहस्यका ज्ञाता है तेही आत्मा कहलाताई तब आत्मा 
व्याप्य चीज है ज्ञान व्यापक है| इसी प्रकार अनेक विकल्पों भूलते 
हुए: मुमुक्तुवोकी प्रतिवोधनेकेलिये भवगान कुदकुदाचाये दो पत्तोौको 
उठाते हुए उपदेश करते हे-- 


' शाणप्पमाणमादा ण॑ हवथदि जस्सेह तस्स- सो आदा | 


 हीणो वा अहियो वा णाणादो हवदि धुवमेव ॥२४॥ 
हीणी जदि सो आदा तण्णाणमचेदण ण॒ जाणदि | 
ओहियो वा णुणादों णणेण बविणा कहं णादि ॥२४॥ 


जिस वादीके गत में आत्मा ज्ञानंग्रमाण नहीं है उसके मतमें वह 
आंत्सा यां ते. ज्ञानसे हीन कम होगा या ज्ञानसे अधिक होगा दोमे से 
कुछ एक निश्चित ही है। यदि वंह आत्मा ज्ञानंसे हीन अथौत ज्ञार्गप्रमाण 
से होकर उससे कम प्रमाणवात्राहे तब आत्मा तो हुआछ्ोटा और ज्ञान 
हुआ अधिक तव आत्मासे वाहर रहा हुआ जो ज्ञान है उसका चेतनां- 
' स्मर्कंद्रंव्य जो आत्मा है उससे संबंध तो रहा नहीं तच्॑ उस आत्गाका वर 
ज्ञान अचेतन होगया फिर जो अचेतन है वह जानेगा ही केसे ओर जो 
जानता नहीं है वह ज्ञानही क्‍या ? यों तो ज्ञान असत्‌ ही होगया । यदि 
आत्माको ज्ञानसे अधिक अर्थात्‌ ज्ञानतो छु ठा हैं उससे आगे भी 
'आत्मा:है ऐसा सानोगे तव जो आत्मा अधिक. है चह ज्ञानसे रहितहे जो 
अचेंतनहे, इस तरह अंचेतन आत्मा जानेगा क्‍या ? जो नहीं जानता 
वह तो .पृद्ल ध्ं अघमे। आकाश काल है इनसे अतिरित्त अचेंतन 
. अन्य-कर्या ? इस तरह आत्मा वा ही अभाव होगया | 
जैसे अग्नि उष्णप्रमाणं है यदि वहाँ कोई कहे कि हम अग्निको 
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उप्णप्रमाण नहीं मानते तब दो ही ते। प्रपष्टव्य पक्त होगे किया ता वह 
अग्नि उष्णतासे कम होगी या अधिक होगी । यदि - अग्नि उष्णतासे 
' कम हैं अर्थात्‌ अग्नि छोटीह और उष्णवा बड़ी है तब चह उष्णता जो. 
जो अग्निसे अधिकमें हे वह अपने आश्रयभूत उप्णात्मकद्रब्यके समवा- 
यमें तो रही नहीं फिर आश्रय रहित उप्णता उप्ण न होकर शीतल ही 
रही सो अयुक्त है। इसीतरह यदि अग्निको उप्णतास अधिक मानो तब. 
जो अग्नि उप्ण तासे आगे है अर्थात्‌ उप्णताके स्वभावसे रहित है वह 
अग्नि शीतल ही हो गया अब वह अपना काम जो दाह आदि है वह. 
केसे कर सकता इस तरह तो अग्नि असन्‌ ही हुआ | तव अनुभव युक्ति 
उपदेश पुस्तकोके मिलान करने पर यह ही बात निर्विवाद सत्य है कि 
आत्मा ज्ञानप्रमाएही है ।क्रितने ही लेक आत्माको अज्ज एके पर्वके 
बराबर मानतेहें या वटबृक्षके बीजके वरावर सुक्मम मानते हैं। ऐसी क्या. 
यह आत्मा दवाईकी गाली दे क्‍या दे ? अनुभव ते इसका मजाक ही 
करेगा । ह 
यहां आत्माके ज्ञानप्रमाणकी वात चलरहीथी बह भाव की 
अपना वणन था अब कुछ समय्र थंड़ी देरके लिये जरा प्रदेशों 
अपेक्ता आत्मा कितना है इसविपय की ही लीजिये | इस आत्माके बारे 
में कितने ही लोग ते यह कहते हैं कि वह एक विश्वव्यापीहै उसके 
प्रकाशमें देह मन जुदें ही काम करते'हैं अथवा एक आकाश है ओर 
जुदे जुदे घटकी कैंद्में घटाकाश न्यारे न्यारे हैं तो यहाँ परीक्षा करें जो 
वस्तु एक है वह अखंद हे ती हैं अखंडसें यह प्राकृतिक चमत्कार है 
उसके किसी अवयवबमें जो परिणमन हे वह पूरे में परिणमन करता है 
परन्तु हम यहां देखते हैं एक देहवारी आत्मा सुखी है ठो कोई दुखी हे 
एक ज्ञासी-है- तो एक मृख दे और उसमें भी अनेक तरतसताके साथ । 
इससे यद आत्मा सर्च,एकव््यक्तिरूप हो यहं प्रसिद्ध नहीं ६।ता । यदि यह 
कीं कि घटवद्ध आकाशकी तरह न्यारे २ हैं ते देहवद्ध भी हो तब भी 
आकाशकी तरह सब आत्माओकातो एक परिणमन एकही रहना चाहिये 
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तीसरी वात -- देह मन पर आन्‍्सा का प्रकाश क्यों पड़ा अन्यपर क्यों 
नहीं? क्‍या देह था मन चेतन ई इसलिये प्रकाश पढ़ा तब देह मन स्वयं 
ज्ञानवान हो गये तो वह चेतन आत्मा ब्रह्म आदि कुछ कहो, होगया । 
इस तरह अनेक युक्ति अजुभवोंसे यह ही सिद्ध हे ता है कि आत्मा 
अनेक हैं ओर वह देह व द्रव्यमनरूप भी नहीं अर्थात्‌ ये आत्माकी 
पयोय भी नहीं है । अब विचारना है # प्रत्येक आत्मा प्रदेशापक्षया 
कितना वड़ है तो इसका सीधा उत्तर तो यह हूँ कि जितने में आन्माको 
सुख दे दंख हैँ अनुमव है उतना है और यह देहम्रमाण जेसे प्रमाणमें 
प्रेंतीत होरहा है । हां देहमें जे, ऊपर वाल निकले हैं नख निकले हैं या 
मक्जली के पर जैसी सूक्ष्म ऊपरी त्वचा हैँ वहां आत्मा नहीं। कभी २ 
आत्मा देह से अधिक प्रमाश में फेल जाता है परन्तु किसी भी स्थितिमें 
स्वप्रदेशसे बाहर होही नहीं सकता हेँ। जिस परिस्थितियोंम आत्मा देहके 
प्रसाणसे अधिक क्षेत्रमं रहता है उन परिस्थितियोंका नाम समझुद्धात है| 
समुद्धात ७ होते हैं-- *वदनासमुद्धात २ कपायससुद्घात, देसा- 
रणान्तिक समुद्चात, ४ विक्रयासमुद्धान, ५ आहारकसमुद् वात, ६ तेजस- 
समुद्वात ७ केवलिसमुद्घात । जब दही किसीं अधिक बेदनासें हं।ताईं 
यदिपुण्य दय > तब बह आत्मा को न छोड़कर देहसे वाहर फैलता 
है ओर आओपकधिका सुक्ष्म शरीरसे सश करके देंह में पूर्ववत्त्‌ प्रविष्ट होता 
है इस क्रियासे वह निराग मी हो जाता है इसे वेदना रुमुद्धात कहते 
कोई न भी स्पशे करे व सात्र समुद्धात ही रहे प्रत्येक समुद्घातोंमें यद 
भांव नियमित लेना कि चह अन्य अपने सूल देह को ने छोड़कर बाहर 
विसपेण करता हूँ । इसी तरह जब देही तीघ्र कपाय करता.है अतिसं- 
क्लिप्ट होता हू तब कुछ &। अधिक देह से बाहरके-च्ेत्रमें फैलता है, इस 
विपय सें त। कए कहावत की परम्परा भी चल रही है-- जब कोई 
तीन हक करता हे तव उसे ५हते हैं कि आप आपे से चाहर क्‍यों होते 
जा रहे हैं। फिर थाड़े ;ी कालमें संकुचित होकर पूर्वचत्‌ रहता है | अब 
'रणान्तिक समुद्धात को बात कहते हैँ जब देही मरण के समय:विक- 
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लित होता है दब के मरण से पाहले ही जहां नच जन्म होगा उस 
कत्रतक उस आत्मा के प्रदेश फेल र क्षेत्र तू आते है और वापिस पुन् 
पूवेबत्‌ देह प्रमाण होजाता है इसी तरह देव नारकी या विक्रया ऋद्धि 
वाले मनुष्य अपना विक्रिया से देह बढ़ात हैँ या अन्य उत्तर देह बनाते 
उस समव वह आत्मा मृत् शरीरका न छोड़कर उससे बाहर हो;र 
उत्तर देहमें व ब्रीचके क्षेत्रम फेशा रहता है विक्रिया सम भिके बाद पूर्व- 
वत देहमें प्रतिष्ट होता है। यदि कोई देव २--४७ धस्‍्टेकों उत्तर विक्रि- 
या करे तो वहाँ भी अन्तमु हते में नया प्रयत्न योग करना पडता है यह 
यह विक्रिया समुद्धात हैँ । अब आहारक॑ समुद्घात कहते हैं आत्मज्ञानी 
वाह्य आभ्यन्त र परिग्रह आरम्भसे रहित साधु के जब क्रिसी विशिष्ट 
तीथंबंदना या तत्त्ववचचंणु का परिणाम होता ह तव आहारकऋडद्धिवा- 
ले साधुके ध्यानावस्थामें मस्तकसे एक हस्तप्रमाण घवलवर्ण आदारक 
शरीर प्रकट होता हूँ चह तीथ व तीथकर कंवली श्र तकेवलीके दशन कर 
वापिस देहमें विलीन होजाता है ओर आत्मग्रदेश भी जे कि सुक्तमश- 
रीरबद्ध होकर मल शरीरसे बाहर गये थ वे देह में प्रविष्ट हो जाते हैं। 
यह आहारक समुद्धात हैँ । अब तंजस समुदधात कहते 8--. तपस्त्री 
साधु के ठपोबलसे तेजस ऋद्धि प्रसिद्ध द्ीतीं है इस ऋद्धिके काये स्वरू- 
प्‌ + प्रकार के शरीर व्यक्त होते हैं-- १ शुभतेजसशरीर २ अशुभत्तेजस 
शरीर | जब साधु के प्रसाद हाता है प्रजाके भल्रे करनेका परिणाम होता 
है तव उनके दाहिने कंधेसे शुभतेजस प्रकट होता है ओर वह चारों 
ओर बारह ग्रोजन तक फेत़कर प्रजाके अन्तरंग पुण्योदयसे सुमिक्षका 
निमित्त चन जाता है । किन्तु जब साधुके किसी कारणसे क्रेध की तीत्र- 
ता हो जाबे तब वांये कंपेसे अशुभतेजसशरीर प्रकट होता है यह बारह 
योजन के-भीतर जहाँ तक फेलता दे व्दों वे प्राणी गृह आदि सब जल- 
जाने का. निमित्त वनजाता है | यह तेजस शरीर मूलशरीरसे भिन्न दूस- 
रा सुद्रम शरीर है इसका आश्रयकर आत्मग्रदेश भी मृल शरोरसे बाहर 
फौरन जाते हैं.और पुनः अन्तम हू में ही देहमें प्रविष्ट हं. जाते 
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अशुभ तेजसशरीर प्रकट करने के निमित्तमूत कपायतीत्रतास साधु 
सम्यक्त्वसे भी च्युत हो जाता है। अब केवली समुंद्घात कहते हँ- 
कर्म क्षुयकेलिये अर्थात्‌ विशुद्धचेतन्यसमवस्थितिकेलिये उद्यत निप्परिग्रह 
अन्तरात्मा वीतरागस्वसंवेदनपरिण।सबलसे जब घातियाकर्मास रहित हो 
जाता है तब अनंतज्ञानी अनंतद्रण्टा अनंतसुखी अनंतशक्तिमान्‌ केवली 
हो जाता है इसकरेवलीभगवानके शेप बचे हुए वेंदंनीय आयु साम गोत्र 
इन अघधातिया कर्मामेंसे जब आयु की सि ति थोड़ी और शेष तीनकी 
अधिक ऐसी म्थिति होती हे तब आयुके वरावर सर्वकर्मा की स्थिति 
जिस क्रियामें हो जाती है वड़ केचलिं समुद्धात हे । फेवलिसल्ु- 
'द्घातमें - केवली के आत्मप्रदेश पहिले समंयमें दंडाकार होकर चोदह 

राजू ऊचे देहको चौड़'ईसे से तिगुने प्रमाण चोडें फैलजातें हैं दूसरे 
'समय वे आत्मप्रदेश कपाटकी तरह चौड़ाईमें त्रसनाली तक फ्लैलजाते 
है, तीसरे ससयसें प्रतररूप अथान चारों अ र मात्र थ।डे घातबलयो को 
छोड़कर सर्वत्र लोक में फेल जाते हैं। फिर चौथे समदमें र.वेलोकमें 
फेल जाते हैं| फिर पांचवे समयसें संकुचित होकर प्रतररूप, दृ,टे सम- 
'य से कपाटरूप, सातवें समय में दंडाकार व आठवें समय में देहसें 
प्रविष्ट होजाते हैं। इस व्यापारमें बड़ी स्थितिके कर्मोकी स्थितिं कम हो 
' कर आयुके वरावर होनेलगती है। जेसे घरी कियेहुए गीले कपड़ेकी एक- 
'हरा फेला [दिया जाय तो उसका गीलापन जल्दी नष्ट हो नाता है | इस 
तरह उक्त समुद्धातोंमें तो आत्मग्रदेश देह से बाहर भी कुछ क्षणों को 
हो जाते हैं इनके अतिरिक्त सदा आत्मा प्रदेशापेज्नया देहप्रमाण ही है 
'यहाँ तक की जो अष्टग मासे मुक्त होगये ऐसे सिद्ध प्रभु भी यद्यपि उस- 
के देह भी नहीं हे तथापि पूये अथीत्‌ चरम देहके आकार प्रमाण ही 
रहते है॥ अब अ समा के अपने प्रधान ज्ञान भांव वी दृष्टिसे देखें-तो 
'यदि यह आत्माज्ञानले कम सानाजाबें तो आत्मासे अंतिरिक्तंक्षेत्रमें पाया 
गया जो ज्ञान है.वह अपने आपभ्रयभूत चेतन द्रव्यके समवाय- तादात्म्य 
- की अभाव हों ने ४ से अनेतन होगया ओर 'वह रूप आदि गयणों की तरह 
है। जड़ अचतन होने पर बढ जानना नहीं क़र सकता 
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जैसे रूप, रस आदि गुण हैं वे चेतनद्रव्यकेशनामहीं ज्ञान तांदात्म्यंसे 
रहित है वे तो जानना नहीं , रंखेते | फिर उसका नाम ही ज्ञाने 
क्यों रखा ? यदि आत्मा ज्ञानसे ज्यागे'आीं हैं अधि... ऐसा - हंठ 
करो तो छ्वानसे अतिरिक्त क्षेत्रमें व्यापरहा आत्मा ज्ञानसे-तों रहित 
अथाोत अज्ञानहे अचेतनहै तव जेंसे ज्ञॉन-से रहित घट _ पट “आदिकी 
तरहहीगया और जंसे घट पट आदि ज्ञानशुन्य होनस कुछ नहीं है इसी 
तरह वह नाममात्र का आत्मा कुछ जानेगा ही नंहीं | ज्ञानविना अं।त्मा 
क्या ? ओर आत्मा बिना ज्ञान कहां ? इसलिये अनुभवमें भी अब 
आनेवाला यह आत्मा ज्ञानप्रमाण ही मानना चाहिये । ' 

कितने ही अन्चेपक आत्मा एक पदाथ है ओर मनभी एक 

पदाथ है दोनों का सम्वन्ध होने से ज्ञानरूप विद्यत उल्नन्न होती है 
ऐसा कहते हैं थे पृष्टव्य हैं कि वह विद्य तअर्थात्‌ ज्ञान चाहे दोनोंके 
सम्वन्धमें हो परन्तुदँ किसकी पर्याय ? मनकी तो होनहींसकती क्योंकि 
मन को अचेतन माना है वह आदत्मा की पर्याय है तव फिल हाल 
यह तो सिद्ध हो गया कि ज्ञानशक्ति आमामें है चाहें मनके सम्वन्धसे 
व्यक्त हो । अब मनको देखें--मन क्या वस्तु हे ? मन एक जड़ पोदू- 
गलिक पदार्थ है उसको आश्रय करके निमित्तसात्र पाकरके आत्मा 
जहानशक्तिके विकासरूप कार्य करता हे । मन अतिन्द्रिय है या अन्तः 

करण है भा।तर को इन्द्रिय हैं । या ता इस अशक्त- अवस्थाम स्पशेन 
रसना प्राश चक्ुं कर्ण इन इन्द्रियों को भी आश्रय करके आत्मा जानता 
है तथा वंह्यमें प्रकाश आदि अने+] को निमित्तमात्र पाकरके जानता 
हे तो फिर आत्मा आर अनेकपदाथों की रगड़स ज्ञान बन बैठेगा | अत 
यह माननां चाहिये कि आत्मा स्वभावसे ही ज्ञानमय है परन्तु अनादि 
से ज्ञानावरणं सूद्रम:कर्मस्क॑ंवर्के विषाकको निमित्तमात्र पाकर हीनज्ञानकी 
अवस्थासे परिणमरहां है ओर उस अवस्थामें इन्द्रिय व मनका निम्मित्त- 
मात्रपाकरके आत्मा अपने ज्ञानस्वभावसे यथायोग्य पर्यायरूप परिणमता 
है ऐसा न मानने पर अर्थात्‌ इस दृष्टिसे आत्माको ज्ञानप्रमाण न मानने 
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पर भी अनेक दोप उपस्थित होते हैं अतः आत्मा क्षानप्रमाण ही मानना 
चाहिये | देखो अज्ञानकी महिमा स्वयं ज्ञानमय तो आत्मा हँ और अपने 
स्वरूपके ही निणय करनेमें बड़ा परिश्रम करनेपर भी सफल. नहीं होरहें 
हैं। अरे भेया। सब इन्द्रियंको संबरमित करके मेदल्लानसे सब्बविश्वसे ' 
भिन्न निज ज्ञानमय आत्माकी निज एकत्व-- अभेद स्वभावसे ध्यान 
करके रितमित अन्य लक्ष्यम रहित अन्तरात्मा होकर तुमे दी ज॑ कण 
करकी ही सही जो दिखेगा अनुमव होगा वही तो आत्मा रहत्व हूँ वहां 
पता ह गा कि आत्मा तो सहज ज्ञान सुखमय है । अतः आत्मा स्वभाव 
से ही ज्ञानप्रमाण है । 

कितने ही अन्वेपक आत्मा एक पदाथ है ज्ञान एक पदार्थ है 
ओऔर ज्ञान के समवायसे आत्मा ज्ञानी है ऐसा मानते हैं वे कुछ देर 
सोचें कि जब ज्ञान के समवाय से आत्मा ज्ञानी हुआ त॑ आत्मा ता 
स्वभाव से अचेतन अज्ञान ही रहा तो जेसे आत्मा हैँ वैसे घट पट आ- 
दि पदार्थ है फिर ज्ञानका समवाय आत्मामें ही क्‍यों होता धरदादियें 
क्यों नहीं होता इसके कुछ भी कारण खोजो जेस कि आत्मा में ज्ञान 
ज्ञान है यह अत्यय हे सो वहां ही समवाय है आदि वहां भो यहो प्रश्न 
है कि ज्ञान के स्वभावके अभावमें वहाँ ही ऐसा क्‍यों ? त्था ज्ञानसम- 
वाय से पहिले आत्माकी क्‍या स्थिति है आदि अनेकदोपोसे द्पित 
होने पर यही मानना युक्त है कि आत्मा स्वभावसे ज्ञानमय है । यहां 
आप यह तके,व.र सकते जब . आत्मा ज्ञानस्वभाव है तब आत्मा से यह 
ज्ञान कभी दूर हे गा नहीं तव निर्वाण केसे होगा ? परन्तु भाई ज्ञानका 
स्वभाव मात्र प्रतिभास दे, जो उसके साथ विकल्प लगे हुए वह तो ओ 
पाधिक दोप हे तुम्हारे मतमें शायद संकल्प विकल्प ज्ञान ही ज्ञान होगा 
ऐसा ज्ञान तो वहाँ नष्ट हो ही जाता क्योंकि वह ओपाधिक दोष है 
ज्ञान तो वहाँ भी रहता है आवरशणों के क्षय होने पर वह ज्ञान सर्व का 
ज्ञाता हो जाता | यदि ऐसा न मानों अर्थात्‌ आत्मा इस दृष्टि में व वेसीं 
निर्वाण दशाको देखते हुए ज्ञानप्रसाणनहीं है ऐसी धारणा करो तो अने- 
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क दोप उपस्थित होते हैं। अतः आत्माको ज्ञान प्रमाण ही. मानना 
चाहिये । देखों मैया ! अभी किसीसे कहो कि तू ज्ञान, रहित है 
अज्ञान है तो वह वहुत . घुरा मानता है दयों भाई उनके वर्तमान को 
जब बताया जारहा है प्रशंसा की जारही दे तो बुरा क्यों मानते ? और 
यह कहा जाचे कि तुम. शुद्ध उत्कृष्ट ज्ञानवंत हो तो वह उसे रुच्नता, तो 
मालूम द्वोता कि ज्ञान तो स्वभाव है । ऑर अज्ञान आत्काको हुखस्था 
हैं | जेसे किसीको कहा जाय कि तू क्रोधी मानी है ते। वद्द सुनता नहीं 
चाहता और कहा जाबे कि तुम बहुत शांत हो तो बह ऐसो ही रुचि 
करता तो शांति स्वभाव ही है और क्राध आदि विभाव हैं। यह 
विद्वानों को बातमें कीं बात है, नहीं तोविपयो जीबोंसे तुलना कर दे प 
देने लगे | सो ठीक नहीं । अथवा विपयावस्थामें भी देख । स्वभावकी 
बात भोतर से सुहाती है। बहुत विस्तार कर क्या! आत्माके द्वान 
प्रमाण की बात ..व॑ के अनुभवकी वस्तु है | यह बात कहने सुनने 
से नहीं उतरता किन्तु अनुभव से पूर्ण प्रमाणरूप हं ता दै। जैसे मिश्री 
का स्वाद कहने सुनने से नहीं आता वह तो चखेने से ही आता। 

अतः; हैं मुमुजुजनों आत्माकोा ज्ञानमय ज्ञानप्रसाण मानकर न्रद्धा 

करके उसे स्वयं पूर्ण अखंड. सर्व॑ विश्व से अ्थक्‌ एक चस्तुरूप निरखों 
उसी सें रूचिं करा, रत होओ ;व॒ण्त हे ओ स्वयं ही महान अनुपस 

स्वाभाविक झुख प्राप्त होगा । यह आत्मा स्वयं अचिन्त्यशक्तिक हे । 

मात्र परके लोभ--संयोगाधीन दृष्टि रखकर ही स्वयं के उपयोग में 

हींन बन रहा है । भाइयों इस आत्मरहस्य की वात अब न सममीगे तो 

ओर कब सममगे ! आत्मा ते। इस शरीर से विदा है कर नये शरीर में 

बसेगा। यदि असंझी पर्याय पाई तब तो गये बीते ही हो गये फिर 
क्या है ? कोई पूछने वाला ही नहीं | यह मनुष्य पर्याय श्रेष्ठ पर्याय 
है, यदि मंन का सदुपयोग नहीं किया तो कम मानों यह सममभकिर या 
जीव ही मानों यह समभक्तर इसे मन की जरूरत नहीं तो क्षेयोपशस 
के अभांव से आत्माकी अशक्तिसे अर्सज्ञी पर्याय ही तो फिट बैठेगी । 
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श्रतः भाशयों ? चेतो इस ज्ञानमग्र आत्मा के निशयमें लद्ष्यमें च्ययोग 
, में भावनासमें परिशुमनसें परिणत हाकर स्वयं सुखी बनो । 

अब आत्माको ज्षानप्रमाण सिद्ध करके तथा ज्ञःनको पहिले ही 
. सबबगत बताया से . सर्व गतज्ञानप्रमाण आत्मा होनेस यह भगवान्‌ आन 
त्मा भी सवंगत न्यायसिद्ध हे ऐसा अभिनन्दन करतंह वर्णन करते हुए 
स्वयं आचाये उस रूचिकों हृष्टिक! रखकर प्रसन्न होते हैं। आःस्माका 
सवे व्यापक्रपना सिद्ध करते हैं। 

सव्वगदो जिणवसहो सब्वेधि य तग्गया जगदि अट्ढा । 


णाणमयादो य जिणो विपयादो तस्स ते भणिदा ।।२६॥ 

जिन वृषभ सवज्ष भगवान संगत हे क्योंकि थे ज्ञानमय हूँ उस ज्ञानस 
स्व अर्थ दपेणमें प्रतिविम्बक्री तरह व्यवह्रसे पहुंचगये है क्योंकि ये 
सब पदार्थ उस स्वच्छ ज्ञानके ज्ञेय हो रहेंहें जब जितना ज्ञेय हे रहादहे 

तज्ञेयसे भिन्न ज्ञान क्या बताया जावे | ज्ञान तो ज्ञेयनिए ही है 
जेयज्ञान बिना ज्ञान नाम क्या? ज्ञान-जानता, तव क्‍या जानता, 
किसका जानना ये सब भाव भश्नमें ह तह तो जो उत्तर हैं वह यदहों दे 
कि ज्ञान स्वका जाननहारा है ओर इसो हेतु ज्ञान सबे्यापक है । 

'' ज्ञान-किसी भी संकुचित सीमासें नहीं है इस वातको देख कि 
ज्ञानका स्वरूप क्या हैँ तब उक्त वात रिःसंदेह प्रतीत होगी ही । ज्ञान्का 
स्वरूप है एक जानना मात्र/हमारे जाननेमें वहुत गलतियां है । जानते ही 
इ॒प्ट आनिष्ट बुद्धियां चल उठतीहे ज्ञाननेका अथ है, यह ऐसा है यह 
इस प्रकार है ऐसा प्रतिभास, न कि विकल्प, क्यक्रि जाननेमें विशेष 
विकल्प नहीं आये तो बढ़ ज्ञान है। यदि हमारे जानतेमें ऐसा आये कि 
यह अच्छा है ओर यह बुरा दे, ऐसा वना खाबे ऐसा बना नहीं खावबे 
. ऐसा पहिने ओर ऐसा नह पदिने तो यह अज्ञान है क्याकि इस जानने 
'में विकल्प है वहां त. खाने ' पहिननेमात्र को भी विकल्प नदी होता 
' जैसे तुरन्तका जन्म्ा बच्चा अपने 5मरेमें बैठा सब चीज देखरहाहै 
6 ' जमे ध्यपत्ती आंखोंसि यह दीखताद परन्तु यह अच्छा है यह बुरा है कई 
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प्रक/रक्ी थे ऐसी चीजे हैं आदि विकंल्प उसके जानने में नहीं है और 
वह प्रत्िभास स्वरूपसा रहताहे इसी तरह तो क्‍या, वह तो दृष्टान्त मात्र 
हैं कुद्ध इृष्टिको लियेहुए दे जा सब पदार्थों को जानता है परन्तु मात्र प्रति 
भासस्वरूपही रहता हैँ वह हे ज्ञान । शुद्ध परिणमंन । स्त्री 'पुत्॒का विकल्प 
हा दुकान सकान-का विकल्प हों राग वैरागादिका विकल्प हो तो ज्ञान 
रवभावके साथ विकल्य बना लिया । यदि ज्ञान स्वभावके साथ अन्याय 
होगा नो ज्ञान प्वभावका केसे अनुभव होगा । जिस पर्यायको लेकर हस 
ब्रेठ है जिन विचारोंकी लेकर हम बैठे है उनपर दृष्टी रहेगी तो ज्ञान 
स्वभावका केसे अनुभव हें,गा । 

जब तक अंतरंगमें यह विकल्प होगा कि में हूं ज्ञान अनुभव नहीं 
है।गा । जब यह समभने लगेगे कि सम्यग्दशन सम्यरक्षान सम्यक्‌ चरित्र 
का अभेद स्वभाव द्वो मेरा स्वरूप हूँ ऐसा अंतरंगमें विचार होगा ते 
अनन्तर असेंदानुभवर्क्रे समय जरूर ज्ञानका अनुमव होगा ज्ञानका 
अनुभव जिसे जिस कालमें होताई उसका आत्मतत्त्व अ्रसन्न रहताहै ऐसा 
तत्त्व भाव जिसका रहताईँ उसके तत्त्वभूत ज्ञानका अभाव नहीं निज 
स्वभावकी स्थिरतामें आविभूत आत्मामें रहनेवाला ज्ञान सर्वव्यापक है 
ज्ञान सर्वव्यापक हैं ज्ञान जब स्ेव्यापक है. तो ज्ञानमय होनेके कारण 
यह भगवान भी सर्वव्यापक दे अतः इस भगवानको ज्ञान - स्वभावकी 
इष्टीसे देग्यकर सर्व व्यापक कहा गया दै इस प्रकार, जिसको ज्ञानस्वभा- 
वका पूर्ण निर्मल अनुभव दे वह सर्वव्यापक है।, सबंगत ज्ञानका 
विपय होनेसे सर्व अर्थ भी सर्वंगत । ज्ञानसे अभिन्न जो भगवान .उसके 
ये विपय हैं अतः ओत्मा भी सर्चेगत है यह कहा जा रहा है कि पदार्थ 
बोधके विना ज्ञान है क्‍या ? एवं स्वेगत ज्ञानके विना भगवान है.क्या 
और सर्वगत' ज्ञानके विना है क्‍या ? समस्त अर्थ या :सवे ज्षेय,ज्ञानके 
विपय है। जय भी सर्वेगत ज्षानमें व्यापक हैं जाता है तब विपयविपश्ी 
भावसे देखो तो ज्ञान ऋर्थगतह तो अथ इानगत है ।,.एक काम देखकर 
ओर उसमें श्रद्धा करनेसे सारे” अभीष्ट कार्य हो जातेहेँ और जो 
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दनियाँभ रके काम देखेगा दनिया भरसे याचना करेगा ते उसका कोड 
काम सिद्ध नही द्वागा अतः एक नित्र श्र व स्थभावका देखो सब अभी ८ 
सिद्धि हैं। 

ह सके किवदन्ती हू कि एक हिस्द आर एक मुसलमान एक नद 
पार करतेथे दोनों ने सोचा अपन अपने सगवानका नास लेकर नदींपार 
की जाय | हिन्दने कहा है ब्रह्मा भेरी रक्षा करो ब्रह्मा आये तो उसने कह 
दिया कि हे विष्णु मेरी रक्षा करो त्रद्मा को लाद जाना पढ़ा विष्णु आ* 
ये तो उसने कह दिया कि है महादेव मेरी रक्षा कर विप्शु लोट गये 
ओर महादेव आये तो उसने कहा के हे शीतला माता मेरी रक्षा रो 

शिव भी लोट गये ओर शांतला आई तो वह वोल उठा दें दर्गा मेरी 

रक्षा करो इस अकार देवता आते गये और लाटते गये आर किसी ने 
भी रक्षा नहीं की ओर वह डूब गय', उधर मुसलमानने केवल अल्लाका 
नाम लिया ओर उत्साहसे नदी पार होगया वहाँ उसके मनमें एक दृढ़ 
सकलपन वल [दिया वस्तुतः दिन्द अपनी रच्के बारेसें शंकित श्रा इस 
संदेहने डुवाया, मुसलमानके भाव चिःशंक थे सो निःशंकतान पार 
कराया देवताका बन तो निःशंकता सशंक्रताका अनुमान करनेके 
लय अलंक्वार है | 

यह तो मात्र लोकिक बह्दावत हैं इस प्रकार ज्ञान स्वभवकी इृ्टीं 
रखना चाहिये मूर्ति पूजा में भी ज्ञानद्ृष्टी, ५४ तीर्थंकरोके नाम लेनेसें 
भीं ज्ञान खभाव की दृष्टि, पंच. परमेप्टीका ध्यान करते समयभी ज्ञान 
स्वभाचको इृष्टी, त्रत तप अनशन,कायक्लेश सामायिक वाह्यवर्म आि 
सबमभ नजर स्वभाव को दृष्टी रखना चाहिये. बिना ज्ञानदष्टिके सदन 
सुल स्वरूप पीयूप या अमृत नहीं प्रगट होसकेगा । ज्ञानस्वभावकी हृप्दी 
रखने पर ही अमर आत्मा व्यच्जनामें भी अमर होसकता है। 

देखा भया अमृतको सब ललचाते अच्छा शवंत पीकर मनुष्य 

. कहदताहें कि यह तो अम्रृतसा मीठा है पूछा जाय कि यह अमृत क्या है? 

देवताओंके कंठसे भरता होगा सो ही अश्ृत्त हे गा ? क्‍या मरता होगा 


। 
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अच्या पानी या श्रच्छा रस करता होगा उस रसके मरनेके बावजूद 
हि असर नहीं रहताई। अमर कोई नहीं रहता है । जो जन्मा है उसकी 
फितने सागरडी भी उसके भले ही उम्र हो यह मरेगा अवश्य, पुराने 
जमानम आध्यात्मिक मनुष्य जन्मते थे | उनका सुख क्यो होगा, कल्प- 
ना करो वे छोटे छोटे बरोमे छुटियांमें रहतेथे | उन्हें किसी चौजका 
अभाष नहीं था वे लोक पर लोककों मानतेथे । उस समय साधु सन 
का सन्‍्मान होता था . राजा महाराजा ज्ञोग अपनो बडी २ गुत्थियों 
को सुलकाने के लिय विद्वानों का आदर करते थे और उनसे राय लेते 
थ। सब लोगों को यह बविदित था कि आत्मा के अन्द्र रहने वाला 
ज्ञान स्वभाव अम्रत केसे हू । जो नहीं मरे उसे ही अमृत कहते हैं। 
ज्ञान स्रभाव आत्मा के अन्दर एसा हैँ जो कभी नहीं मरता यह 
सर पर्याय में एम स्वभाव से रहता है । ऐसे ज्ञानस्थभाव की दृष्टिको 
अमृत कहते है| ज्ञान स्वभाव की दृष्टिका सुख आर विज्ञान के 
लाोकिक सुख क्या कहीं समान हो सकते हैँ । अब धीरे २ लोक रहस्य 
को तो भूलगये ओर जो रुचा उंस ही अमृत कहने लगे यह दृश्य कुछ 
भी »म्रृत नहीं | इसलिये यदि अपने को अमर होकर सुर्दी ह.ना 
हूँ तो ज्ञान स्वभावकी दृष्टिको धारण कीजिये। ज्ञान स्वभाव के 
धारण के बिना सम्ब शोॉति नहीं होगी । 

देखो यदि हमारे कहनेसे महिलाओंके भय हो गया हो कि 
परुप ज्ञानी हो जाँयगें ओर हमारी उपेक्षा करं देगें तो क्‍या होगा, तो 
समनो-महिलाओं को भरे चाहिये किये पुरुपोंस भी पहिले ज्ञान 
स्वभावकी धारण करे । धर्मके मा्गमें साराका सारा परिवार 
लगे । जगतके प्रति इतने मुग्ध मत वर्नों ओर न यह शंका किया 
करो कि अब क्‍या होगा | जमाना घुरा आ रहा है अब कया .होगा 
ऐसा! सोचो कि हमसे बुरे कितने ही अनगिणत लोग पाये जाते है 
उनका क्या होगा | इसपर हृष्टि नहीं ढेते और यह कहते हो कि मेरा 
क्या होगा । चाहिये तो यह मात्र पर पदाथ पर भाव का लक्ष्य न 
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रहकर सहज ज्ञान रहे। अरे उन सब का क्‍या हो रहा हँ। चिन्ता 
अपने र.ग्ठिप्क में मत रखो | ज्ञान स्वभावक्ी ४प्टि किसी तरह पाली 
जाय तो यह सत्र से तरहा भारी काम हैँ अहो देखो स्वयं ज्ञानमय 
होकर भी म्वर्थ को नहीं परसार्थम्वरूप जानता और यह लोक इसी 
कारण बाह्य से ज्ञान और सखकी आशा करके वबरवाद हो रहा हैं:। 
भेदविज्ञानकी छेनीसे रवभाव परभावका स्वलच्नाण से भेद क्रियाजावे 
तो अपने स्व॒रूपतक पहुंचने में क्या देर लगे ज्षयोपशम ता हैं ही उसे 
प्रोन्मुग्च करके दरुपय गम डाला जा रहाहँ वह स्वोन्मुख हा तब से 


स्वेष्ठ मिल जावे । 
श्री पज्य विद्यान.द स्वामीजी अनंक वेद वेदान्तोंके परिपृण 


ज्ञावा ओर पॉचसो घिद्दान्‌ शिष्योके शुरु थे उनकी दृष्टि एकनय को 
लेकर बहुत गहरी विशाल थी किन्तु जब देवागम स्तोत्रके मननसे अने- 
कान्त दृष्टि की साधकता ज्ञात हुई ते सब ज्ञान स्वसाधकता; पुष्टि 
का निमित्त हो गया इस लिये भेया स्वपर विचेक करो परका तो अपने 
में अत्यन्ताभावहँ तथा परको निमत्तमात्र करके परलक्ष्यजन्य जो विभा- 
वं है यह भी स्वरूपमें नहीं है मात्र सब शक्तियोंके असेद स्वभावमय 
निज अपने मनमें से रागढ़ प क्रोध मान माया लाभ दर करो | जगतके 
बाहय रिस्तेदारोंसे दृष्टी निजमें ओपाधिक उठने वाले शागादि 


विभावोसे दृष्टि हठावोगें तव इस आत्माकों सुख शांति का 
अनुभव आप्त होगा। इसलिये ज्ञान स्वभावको दृष्टि सुख 


की देनेवाली है यह निःसंरेह निर्णय करलो। सम्यत्तवके 
बराव८ इटंनियांमें तीनों लोकमें तीनो कालों में सुख देने वाली कोई 
चोज नहीं। सम्यक्त्व नहींदे ओर वेभव है तो इससे सुख नहीं मिलेंगा 
यदि सम्यक है तो यही सुखका स्थान है सम्यर्दर्शन पानेका प्रयत्न! करो 
कितनी भी बाधा आये तो 'मनुष्य का साथ देनेवाला कोई नहीं है फोई 
भो पदाथ- उसके साथ नही जाता किसी भीं पद्र्थसे उसका हित महीं 
है,हित उसके ज्ञानके विकाश में हीं है। । 
वाल्मीकी ऋषि पदिले लुटेरे थे ऐसी एक कथा है वे एक जंगलमें छिप 
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कर बेठ जाते थे ओर जो भी आदमी उस रास्तेसे गुजरता था उसका 
माल असवाबव रखवा लते थे एक दिन साधु एक आसन एक ४ंडा और 
एक <संडल लिगय्रे उ्वरन निकला। लुटेरेने कहा कि जो कुछ तुमारे 
पास हैं रख दो | साधुते कहा कि लो भाई तुम कौन.हो | उसने जवाब 
दिया लुटेरा हूं साधु न पहः कि ला भाई मेरा आसन डंडा, ओर कम- 
डल सब लला परन्तु मेरा एक सवाल हे उसका अपने परिवारवालोसे 
उत्तर पूठछकर आअ आर मुझे वताआ बाल्मीकीने कहा कि वताओं 
कया पृ"कर आयें ! साधु वे ले उनसे बह पूछकर आओ कि भे तुमारे 
लिये अनेक पाप करता हूं तुम्ह घन लाकर दता हूं इश्ष पाप॑ वृत्तिको 
लाए र मुझे जो पाप होगा उसमें तुम लोगभी हिस्सा वटाबोगे कि नहीं | 
साधुजीका अपूर्व प्रश्न सुनकर बड़ी उत्काण्ठास ल्ुटया घर गया और 
परिवारवालोंसे पृद्धा न सबने उत्तर दिया क्रि नहीं बावा वह पाप तो 
तुस्दे ही। भोगना पद्ेगा | यह जवाब सुनकर जब बह लॉट रहाथा तो 
राम्ते में उसने से।चा कि मे ता इन सककेलिये इतना पाप करता हूं ओर 
इन सबने मुझे त्तर दिया इस अकार जगत में मं अकेला फिर 
में क्‍यों उन सबके लिये इतना पाप कमाऊ वापिस आकर उन साधुजीसे 
उसने कटद्दा कि यह ले तुम्हारी सब थीजें तुम ही रबो ओर मुझे भी 
एक आसन एक इंडा आर कमंडल दिलवाबो | इस प्रकार वह भी साधु 
वन गया ओर इसी बाल्मीकीने आगे चलकर रामायण आदि लिखी 
इसमें क्या वात जानना हैँ जो मनुष्य जो भाव करता है उसका परिणा- 
म वही मनुप्य मागताईं अन्य कोइ साथ नहीं देता । 
अपने अपने परिणामों को ,निर्मेलबनानेकी चेष्टा कीजिये निम्े- 
लताके लिये द्रव्य दृष्टि स्थिर रखिये ज्ञान स्वभाव का स्वलक्षण सतिमा्े 
में बना रहे | इस झ्ञानस्वभावका कया महूत्म्य है यह उसके विकाश 
मुखेन इस गाथा में गाया है यह ज्ञान स्वभावसे तो सब शक्तिमान हे 
थापि जब ज्ञान निर्पाब्रिक सहन निसल पर्यायकी निर्मलता से 
रहताईे तब .त्रिकालवर्ती सबे द्रव्य पत्रौचके रूपमें व्यवस्थित जो शेय 
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उस समस्तका बोध होताह वहाँ निश्चयनयसे तो अनाइुलठा रू” सुस्ब 
का स्वसंबदेन हो रहाह सो. उस स्वसभूवेदनके अभिन्न आधायभृत जा 
आत्मा है उमप्तके प्रमाण ही ज्ञान है वह निज ज्षेत्रका परित्याग केसे कर 
सकताहँ यदि स्वभाव नित्र क्षेत्रसे बाहर कल्पना करो तो वह खपुष्पकी 
तरह असत्‌ है। अतः निश्चय-नय से तो विश्वके जेयाकारोंमें आत्मा 
जाता ही नहीं है फिर भी जो सर्ववाध हैं चंद आत्माके दी सतस्वभाव 
का महात्म्य है जे, घर यैठे ही ज्ञान सर्वगत है | इसी सम्बन्धी लकर 
व्यवहारनय से ज्ञान सबंगत हेँ ओर द्वानस अभिन्न होनके हेंतु ज्ञान 
लक्षणलल्षित आत्मा भी सर्बंगत है। देखो यह प्रताप उनके ही पगद 
होताहे जो अखंड निज द्रव्यपर दृष्टि करके अपने स्वभानमें रमते हं । 
निज स्वभावसे च्युत होकर वाहय अश्नू व चिपयमें स्मनेका फल दुर्गसन 
दी हे । क्‍ 
प्रायः सारे मनुष्य मोहमें फसे हूँ । जी मुखर आपको सुन्दर 
लगता हैं उसीपर आप रीमते हो। परन्तु उस ही सुन्दर मुख स जब 
लार टपकने लगे तो ग्लानि पैदा होजाती है । नासिकासे मल निकले तो 
ग्लानि पेदा हो जाती हैं इस प्रकार ये अग तो अशुचि है ) यह अशुचि 
न्जिकोी, ओर परको, सुभ्दरताकी बुद्धिसे राग पैदा करनेवाली हें इस 
तरह वह सोन्दर्य कितना अशुि हैँ । इस सौरदर्य से नेहकी छड़ना 
चाहिये घड़ी सुन्दर है स्त्री बड़ी सुन्दर है । सुन्दर हर चीज को कहते तो 
हो परन्तु सुन्दर शब्द वा अर्थ क्‍या है ? व्याकरणमें सुन्दर का अर्थ, है 
सु उन्‍्द्‌ अर्‌ यहाँ सु उपसगे उन्दी क्लेदके धातु है व अरच प्रत्यय है 
अर्थात्‌ उसे सुन्द्र है जो तड़फा तड़फा कर मारे | दुनियांके लोग कब्ते 
हैं कि स्‍त्री बहुत सुन्दर हैं हां विल्कुल ठीक वह सुन्दर है क्येकि वह 
तड़फा तड़फा कर मारतीहे, चह नहीं सारती उसका विपय पाकर रागी 
स्वयं मरतेहें घड़ी बहुत सुन्दर है अर्थात्‌ वह तड़फा तड़फा २ मारने 
वाली द्दे। ५ जगतके पदाथ जो सुन्दर लगते हद उन सथ॒का यही अथ होता 
, है। पदार्थ तो अपने आपसें मोजूद हें नवे सुन्दर हें न असुन्द्र 
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हैं ऐसे जगतके वाहय पदार्यका मोह ज्ञान स्वभावकी दृष्टीसे निकालकर 
ज्ञान स्वभावकी दृष्टि को निर्मल करो । उस दृष्टिके निमेल होतेही सारे 
काम जो होनेके होगे वे सब अपने आप होजाँयगे शुद्ध दृष्टिके फलसें 
अतिम स्वरूप क्‍या होताहे उस विषयका यहां विवेचन हे, ज्ञान इस 
प्रकार स्वंगत हो जाता है | इसी तरह यद्यपि निश्चयसे कोई अथ आत्मा 
में व आत्स स्वरूपमय ज्ञानमें नही पहुंचताहँ तथापि ज्ञानमें वैसाही तो 
ग्रहण होता है अतः विश्व भी ज्ञानगत सममिद्रे | 

. निश्चय नयसे जगत ज्ञानगत नहीं है । व्यवहारनयसे जगत 
ज्ञानगत है ज्ञान भी इसी श्र 7र व्यवह्रसे संगत है! ज्ञान निजत तत्त्व 
के आधारको नहीं छोड़ता अथौत्‌ निश्चयसे यह आत्मा अपने ही प्रदेश 
में है और ज्ञान भी अपने ही प्रदेशमें हे इसलिये निश्चयनपसे ज्ञानने 
आत्माके प्रदेशकों नहीं छोड़ा तोभी समत्त पदार्थोका जान गया ऐसे 
, समस्त पदार्थामें नहीं मिलते हुए भी समस्त पदाथे उसके जाननेमें आ 
गये । इसलिये ज्ञान सवंगत कहलाता हम भी कहते हे हमारा ज्ञान इस 
कमरेमें हैं और यह कमरा हमारे ज्ञानमें है | निश्चय नय से आकुलता 
या अनाकुलता जो कुड्ध भी हैं! रहींद्े से इस ज्ञान में ही अभेद दष्टिसे 
होरहीहै ! ऐसे अपने सुख दुःखके अनुभवों रहनेवाला यह अपना ज्ञा- 
न भी कमरेमें है जगतके पदार्थोर्मे यह ज्ञान घुस नहीं रहा तो भी उन्हें 
जान तो रहा | इस लिये व्यवह्रनयसे हमारा ओर तुम्हारा ज्ञान इस 
लिये व्यवहारनय से हमारा और तुम्हात ज्ञान इस कमरेमें होते हुए भी 
सब पढद़ार्थोकी जानतादई और निश्चयनय से यह ज्ञान केवल्न उस आत्मा 
में दीन है जैसे सूय की चमक अपने आकारमें ही हे परन्तु उसके 
निमित्तसे प्रकाश सब पदार्थो्में नहीं घुसकर भी पदार्थोर्मे ्रकाश आनेके 
निमित्त होनेके कारण यह कहाजातादे क्लि सूयेका प्रकाश सर्व पदार्थों 
में हैं। इसी तरह ज्ञान सर्व पदार्थों को जानता है इसलिये व्यवह्रनय 
से सब पदार्थोके जानने कारण ज्ञान सर्बंगत कहागया है। 

ज्ञान अपने आपके प्रदेशोका नहीं छोड़कर भी सारे लोकालोकमें 
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व्यापक हैं । सो यह : ज्ञान मेरा मुझे हो मुकूस हा चिलदा हैं | एसा 
सानकर ज्ञान स्ूभावका पानेकालय दाहय पदाय खाजतका प्रश्न नह 
करना चाहिये | बाहय पदार्थाका प्हींके तन्‍्त्र स्यभाव जानकर अपनी 
दृष्टि उनपर न' दोजिये। ज्ञानस्थभाव अपने आज पेंदा दी जायगा | यह 
ज्ञान स्वभाव सर्वक्षताकों लियेहए प्रगट हेताई इसलिये कहाजाता हूं कि 
संसारके .सारे अथ भगवानमें आ गये। अज्ञ न कहता # कि कृष्ण 
हमारे भीतर रहते हूँ ठीक हूँ में, अजु न अपने द्ञान स्वभावका दफा 
द्वारा ज्ञान वभावके विराट रूप की देख सकता है| सम्पन्धप्टी अज्ु न 
ने इस कृष्ण परमात्मापदा्थ विरादरूप का अपने अतरंग में देखा जिस 
में अजु न खुद भी समा गया। यह दृष्डा भी समा गया | सिद्ध भगवा 
न का भी ऐसा विराट रूप है | जिसमें ऐस २ विराट रूप घारण करन 
वाले रूमा गये अर अबभी चहत जगह हे साना उन्की चुर्नाती हूं फि 
एस अनगिनते भी लोक हों ता उन्हें भा एक कानमें डाल दृ गा। 
ऐसे विराट्रुपको ज्ञानी सम्बस्द्प्टी यही अपनेस दशशन कर सकता ह# 
उस समय यह पता नहीं रहेगा कि में कहां क्या करताई कहांपर बैठा 
हूँ आर क्ष्या मुझे करना है |-वहा भी ज्ञान आत्मामें ही है । वह स्पाद्राद 
से मुद्रित हं विश्वम भी यही वात हे, सब द्रव्य सवा त्र दे विश्व निश्चय 
से अपने ही स्वयंके चतुष्ट रूप उसका न्रव्य था उसका गण अथवा 
पयोय कुछभी उससे वाहर अन्य केत्रेस नहीं होता | तब विश्चका एक 
अशभी सबझमें नहीं पहुंचा फिर भी उस ज्ञानके द्वारा व्यवहारसे बह 
जाना ठो जारहाह जेंसा सत्‌ गए प्रयोग यहां अथरमें हैँ उस प्रब।रका 
बाव-अहराु ता ज्ञन्म ह्‌ इस प्रकारक ज्ैंच ज्ञायक सम्वन्ध्के कारण यह 
सममागयाहे कि विश्व सी ज्ञानगत है। ऐसी परिस्थिति सममकर-भी 
सभभता तो यही है कि से द्रव्य अपने २ स्थरूप में रिछ हैं । वस्तु 
स्वभाव ही ऐसा दे इसलिये यह सुप्रतीत हैँ कि झ्ान ज्ञेचर्से नंहीं चला 
गया ओर शोय ज्ञानसें नहीं चला गया। इानके आकारमें यह ओय ग्रति 
विस्चत हुताहई | ज्ञानने .अपनी शक्तिसे शेच्ों जान लिया-तो कहा 


क्र 


॥५ 


हैँ 
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कि यह भेय ज्ञान में गया यहां भी मात्र ज्ञान स्वभावद्रष्टि रखो । 
जे आपमें भ्रुव है वही धर्मका मूल है, धर्म में वडा सुख हं ता 
हँ,धर्म उत्साहित होकर पालन करना चाहिये वस्तुके अंखड़रथभावकी दृष्टि 
आना प्रथम श्रमंपालन हैं । घर में मी-जाकर उय्थे समझ» मत खोंओ 
इस समय में भी हम कोई अच्छा लाभ निकाल सकते हैं। परिवार के 
लोगों से कहे। कि बिपय कपाय, सजाक गप शप आदि में समय खोने 
से अपने आपके बचाओ | इसमें ही सारा समय खोया तो अपना हमा- 
रा दोनोंका जीवन व्यर्थ हैं। सो देखो भेया अब तो उस ही आत्मस्व- 
रूप को कहेः परस्पर उसकी चर्चा कर उसे ही पूछो उसे ही चाहो बस 
ही में लौन होओ इस ही उपायसे अविद्यामय स्व॒रूपका त्याग करके 
विद्यामय म्वरूपक प्राप्त दोवोगे स्वयं जेसे निरूपाधिक स्वभाव है प्स 
ही रूपस होजाबगे ' 
अब आत्मा और ज्ञानके विपयरम अपक्षा द्वारा परस्पर एकपने 
ओर अन्यरनेका चिग्तवन करते हैं, यह एक विचार हैं जिसंका ध्येय 
वस्तुके पूर्ण स्वरूपको जानकर फिर विंकल्पसे हटकर निज्ञ को अनुभ- 
वन रह जाना मात्र हैं। श्रीमत्लुन्दकुन्दाचार्य यही सिद्धान्त 
दसखाते है । ््ि 
णशाण अपत्ति मद बट्ठदि णाणं विणा ण अप्पायण। 
तम्हा णाणं अप्पा अप्पा णाखं वा अण्णंवा॥२७॥ 
पहिल अआत्मस्वरूपका विचार करो कि आत्मा कैसा ते। अस्तित्व- 
स्वरूप है और केसा नास्तित्वस्वरूप दे और ज्ञान का विचार करे कि 
यह किस स्वरूपात्मक ६ ओर अवशिष्ट. किन लक्षएकि अभ!वात्मक है 
आत्मा तो चैतन्यप्रधान परिणामिक भावके साथ अनन्त धर्माका अधि- 
प्रानभृत है बह समग्र आत्मातिरिक्त शेपजीब पुह्लल धर्म अधम आकाश 
काल द्रव्योके आभावात्मक है । आत्मा तो चेतन्य प्रधान पारिणामिक 
भावके साथ अन्नतथर्मोका अधिष्टान भूत हैं वह समम्र आत्मातिरिक्त 


शेप जीव पुद्कल धर्म अधर्म आकाश काल द्र॒व्यों के आभावात्मक है ओर 
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ज्ञान समग्र अचेतन द्वव्यों में किसी भी वस्तु से तादात्म्य न रग्बने वाला 
अथात किसी भी अचेतन पदार्थसें न पाया जानेबाला किन्तु केवल 
आस्माके साथ अनादि अनंत स्वसावसिद्ध तादात्म्यफोी रखनेवाला 
अथोन आत्मद्रत्य की ही प्रधान शक्तिभूत एक गुण है । तब यह सप्रतीत 
है कि भावापेज्षया आत्मा व्यापक है ओर ज्ञान व्याप्य है अर्थात्‌ इस 
गाथामे।ं आत्मा ओर ज्ञानके विपयमें यह बताया गया है कि आत्मा 
आर ज्ञान भिन्न भिन्न भी हैं | 
पहिले कहा था कि आत्माकों ज्ञान स्वभावकी हृष्टिसे देखना 
चाहिये तब ज्ञानके सिवाय आत्मा ओर कोई चीज नहीं अब दइहतेहें कि 
आत्मा ओर ज्ञान एक भी हैं ओर आत्मा और ज्ञान भिन्न भी है ज्ञान 
सात्र आत्माक्रो रूस्यमय वात समझने से पहिले बस्तुका पूण स्वरूप 
'जानना परमावरयक है वस्तुकों एक दृष्टिकी मुख्यातासे पूर्ण अवस्थाको 
पाया नहीं जा सकता अतः बस्तुको पूर्ण जाननेकेलिये आचार्यमहाराज 
२७ वीं गाथा कहतेहे ज्ञान हैँ सो आत्मा है। आत्माके बिना ज्ञान आप- 
ना स्वरूप कायर्म नहीं रख सकता इसलिंये ज्ञान आत्मा ही है परन्तु 
आत्मा ज्ञान भी है ओर आत्मा अन्य भी है क्योंकि ज्ञान गुण ही हो 
अर अन्य गुण न हो ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि अन्य सुणके अभाव 
में ज्ञान भी नहीं रह सकता इस तरहसे आत्मामें ओर ज्ञानमें एजत्व 
ओर अन्यत्व सिद्ध करतेहें | आत्मां किसे कहते है ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
आदि असंख्य गुण का पिंड-समूह आत्मा कहलाताहै ज्ञान आत्मा ही है 
परन्तु आत्मा ज्ञान भी है आत्मा दर्शन भी है ऋात्मा अन्य गुण रूप 
भीहे पहिले आत्मद्रत्यको पूरापहिचानो सर्व प्रकारसे आत्माको सममेकर 
फिर ज्ञान स्वभावकी दृष्टिसे आत्माकों देखकर आत्म कल्याणसमें 
लंगो। खुददी, आत्माको पहिचानो | ज्ञान जगतकी सारी इतर वस्तु- 
अ से सम्बन्ध नहीं रखता | ज्ञानका पुद्ल, धर्म, अबर्स, आकाश दाल 
द्रव्यमें तादान्म्य नहीं है ज्ञानका अनंतअनादि तादात्म्यसन्बन्ध आत्मा 
रेहोहे जेंस आग्नकेविना उष्ण कहां घ॒ उष्णुकेबिना अग्नि क्याअग्निका 
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आर उप्णका तादात्य समबन्ध है । 

जगतके अंदर तीन तत्त्व हेद्धव्य गुण ओर पर्याय तीनों । तत्त्वों 
को अच्छी तरह जाने बिना अध्यात्मशाम्त्र ज्ञाना नहीं जा सकता 
पर्याय इस कहतेह जो सदा नहीं रहता है अथवा जो नष्ट है जाताद उसे 
पर्याव ऋह्तेहं सरल मापा में पर्याय का यहीं अर्थ है । जो क्षखिक्र हें 
ओर नप्द हैं। जाती है उस पर्याय कहते हैं। अर्थात्‌ पद थेकी प्रतिक्षण 
जणकी जा अवस्था है उसे पर्याय कहतेह एक क्षणकी अवस्था दूसरे 
जणमें नहीं होती चाहे सदृश अवस्थाहा या विसदश। गुण वह कहलाता 
है जे। तीनों काल रहताई और जिस] कोई न फोई अवस्था रहतीहे 
उन गुर्ण.का एक पिंड अभेद वस्तु कहलातीं हूँ | देखो, क्रोध, मान साया 
लोभ ये सब पर्याय है क्योंकि ये सदा नहीं रहते जे, चीज दिग्बतीहें, 
अथवा मो चीज नहीं दिग्दनी परन्तु जणिक है वह पर्याय हैं उन सब 
पर्यायोंमें अनृगत एक जे। हमारे ज्ञानके ढारा गम्य है वह चीज कह- 
लादी ह गण । शांति क्षणिक है वह भी पर्याय दे चारित्र गुणकी शुद्ध 
तरंग हू परन्तु शांति पर्याय सहश होकर रहनेवाली चीज हैँ । कपाय 
ओर शांनिके आवोरम रहनेवाली जें। एक चीज है गुण, उसे चारित्र 
कऋहतेह | कपाय और शांति इस चारित्र शुणके विकार हूँ क्रोध-मान, 
मांया, लाभ भा चारित्र गुणके विंकार है, परिंगुमन भी विकार है देखो 
यहां विकारस मतलब परिणमनका हद इसलिये स्वाभाविक परिणमन भी 
बिकार हैँ ओर बैसमविक परिणमन भी विकार है किसी भी वस्तुकी 
अंबस्थाएँ निराश्रय नहीं हुआ करती | अवस्था किंसकी है किसमें दे ये 
प्रश्न अपने आप उठते है| उनका ऊी उत्तर है उसे गुण कहंते हैं, चौकी 
किंसकी पर्याय दे ? अर की | परमाणुओंके समृहसे होने वाली यह 
परिणति है, समानजातीय पर्याय दे । 

'खम्भा सफेंद्र है| यह सफेद पर्वाय है क्योंकि यह क्षणिक हे । 
काला नीला संफेद आदि सब पर्याय हू । परन्तु इस पर्याय का आधार 
क्याएँ ? वस्तुएं आधारके विना नहीं रक्ष करती । इसलिये इस पर्यायका 


दर 
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खछाधार वह तत्व है जिसका कोड विशेष रंग नहां ६ क्रार जा सदा 
रहता हैं पर्योच का आधार किसी अन्य अवस्थाकों तीनीं कालों में नहीं 
पकड़ता ओर अवस्था के बिना वस्तु नहीं रहती बह बात आंखों से नहीं 
जासी जाती दे, आंखसे ते। खम्म का रंग ही दिखेगा. परन्तु ज्ञानस 
उस रंगका आधार उसका रूप जाना जा सकेगा । अतः पर्याचकरा आधा- 
र जो चीज हैँ चह कहलाता है गुण | 

जंस न्यूल् धृष्टान्त लो रगली महती भी दे रोबीं भी रहती ई 
ओर हथली भें भी रहती है | यू सब ऊगली को-- अनस्थय हें. परन्तु 
इन सब अवन्याओंका जा आधार हं वहऊु गली दहँ। रूप गुण द॑ वह अं“ 
वस्थारूप में आता हूँ | वहां अवस्था तो पर्योय हूँ व जिसमें यह अवर- 
थारें आती रहती हैं और चिच्छेद नहीं होता उसे कहने हैं रूप गुण । 
खम्भेकी रूपकी पर्यायसे देखा अब इस रसकी परयोयसे देग्य । परन्तु 
खम्से की रसकी पर्याय जल्दो प्रतीत नहीं होगा इसलिय रसकी पर्योच 
से किसी भोज्य पदाथ को देखों | आम को ली शुरू में कड्ड॒वा फिर खट्टा 
फिर मीठा जब सड़ जाता हैँ तब तीखा हो जाता है थे सब आमकी 
पर्याय है। ये सव किस आधार पर हैं? रसके | इसलिये वह आमका 
रस गुण कहलाता है| गन्ध की भी सुगन्ध और दगंध पर्याय हैँ इन 
सुगन्ध अथवा दुर्गन्‍न्ध अचस्थाओं का जे मूल होता है उसे गन्ध कहते है 
यह गन्ध गुण कहलाता है। अच तीनों को आत्मामें घटाओ । राग, 
है प, क्रोध, साल, साया, तोस आदि आत्मा की सब अचस्थाएँ पर्याय 
है| पर्ठु इनका आधारभूत चारित्र गुण है। स्त्री पुत्र और घनकी 
श्रद्धा च भगवान की श्रद्धा या सिद्ध आत्मतत्व की श्रद्धा ये सब पर्याय 
हैं ओर इन सबका एक रूप जो है वह है श्रद्धा गुण । दर्शन गुण ज्ञान 
गुण चारित्र गुण थे आत्मामें अंतग २ नहीं . रहते। अंगूठसे लेकर 
शिर तक शरीरके सारे क्षेत्रमं आत्माके प्रदेश फेले हैं इन सब्र प्रदेशों 
सें ज्ञान दशंन, ओर चारित्र सब गण रहते हैं एक गण जो मस्वकके 

श में रहता हूँ वही ग्रुण परके प्रदेशमें रहता है ,। यदि ऐसा नहीं 
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हो तो कई शुगर हो जाय । जो ज्ञान आत्माके एके प्रदेशमें रहता है धही 
ज्ञान आत्माके सवप्रदेशेर्मि रहताह आर जो चरित्र आत्माके एक प्रदेशमें: 
रहता हं वही चारिद्र आत्माके सभी प्रदेशोंमें रहताहै इसलिये <र्शन 
सान ओर चारित्रका अभेद्य रूप यह आत्मा है। जो प्रदेश ज्ञान गुणमें 
रहतेह वही प्रदेश दर्शन गुण ओर चारित्र गुणमें भी रहतेहेँ । एक गुण 
सारे प्रदेशों रहता है ओर एक प्रदेश सारे गुणों रहता हैं । सोरे गुण 
एक प्ररेशमें रहते हैं. और सारे प्रदेश एक गुणमें रहते हैं। अर्थात्‌ सारे 
ही अ्रदश सारे गणुमें रहते हैं और सारे ही गुण सारे प्रदेशों में 
रहते हैं । 
दर्शन क्षान चारित्र आदि सच गुणांका एक अभेद्य रुप आत्मा है 
इसप्रकार द्रव्य गुण आर.पर्याय ये तीन तत्त्व है | शरीर पर्याय है ओर 
इसके आधारभूत द्रव्य परमार] है अनेक (अनंत) परमारुओंकी स्कन्ध 
अवस्था हैँ | क्रोध मान माया लोभ आदि भाव पर्याय है, इनकी आधार 
भूत आत्मा .ठच्य हे जो ज्ञानकेद्वारा गम्य है। यहां यह विचारना कि 
आत्मद्रत्यक्रे, साथ . किसकी एकता ह:परद्ृव्य का तो अत्यन्ताभाव है 
इसके सांथ तो अगनो एकता हे ही नहीं, जो, आत्मनिज्षेत्रमें चात हैं| 
उसहीमें अन्चपण करना युक्त ने ! आत्मद्रव्यमें:रांगद्र पमोह, आदि जो 
नैमित्तिक भाव होते हैं उसका. तो आत्मस्वभाव॒के साथ कारण कार्नकी 
८प्टिस एकता हैं,. व्यक्ति तो शक्ति नहीं हैँ । इस ही प्रकार योग भी 
शक्ति ते। हैँ परन्तु कम्पनरूप व्यक्ति स्वभावक्रे साथ ऐेक्‍्य नहीं रखता 
अपर्ण ज्ञानादि पर्ग्रायें भी यदि स्वभान्नके साथ, ऐक्य रखें तो स्वभाव 
सीमित होजाय सो तो वात हूँ नहीं तव शेप रही शुद्ध पर्याय. निरूपा- 
घिक होनेसे.सर्वथा निर्मित्तनिरपेत्ष होनेसे ,(काल द्रव्य तो समान सर्व 
परिण॒ति मात्र .का-निमित्त हैं ;हीं उसकी अपेक्ता का असंग नहीं) द्रव्यके 
,निरुपाधि स्वभावके, अनुस्तोर ही. दशा है. अतः ऐक्य (समानता) तो हूँ 
परन्तु वह भी प्रतित्तरंवर्ती पर्यायद ज्षरिक है सदशहे तथापि व्यतिरेकी 
दे तब शुद्धहप्टिसे समाबछ्ने स्वभावतासे एक्ताहे और व्यवहारसे शुद्ध 
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पर्यायसे' एकता है एवं अशुद्धव्ययहारसे रागादिभावोंका पर्यायकालमें 
आधार आत्मा है, तो परन्तु तादात्म्य नहीं दे अविरुद्धुता नहीं 
है । झतः जब भी आत्मस्वभाव जाननेका उपाय प्रारभ करतेईतीअहदत 
सिद्ध स्वरूपसे किया जाताहे, इस उपायमें इसी कारण सुलमता है । 
'.. धर्यायमें अपनी बुद्धि मत्त लगाओ आक्ाद्रव्य ही स्वयं एक ध्रत्र 
है उसकी रूचि अथवा हृप्टि पर्यायकी अशुद्धताके निवारणुक्री साथिका 
है उसको देखों पर्याओंपर धोखा न खाबों । अपनी भूलसे थ खा ख्वावे प्र 
का व्यर्थ ही नाम लगाचें। इन पर्यायोपर आत्मदृष्टि होना यह तुमारी 
भूल है। आप यह सोचो कि यदि में रागढश आदि भावोंकी अहित 
कारी पर्थाय रूंप च्णशिक मानू तो क्या रागद्वेप मोह आदि भूलकर भी 
मुके सता >कते हैं | जब में अपने आपमें इनका पुट लगाताहूं तब यह 
बांहय पदार्थ मुंके अपने वशमें कर सकते हैँ । हे 

' जम्बूस्वामी जब संसारसे विरक्ति पारहेथे उससमय उनके चारों 
ओर उनकी खियां बेठीहुई ऐसी कथा उनको सुनारहीथी जिससे विरक्ति 
से उनका मेन हटा लिया जाय । स्त्रियोने कहा कि यह विपयोंका सुख 
इस संसार में हमें मि है ऐसा परम सुख छोड़कर नग्न दिगम्दरं रूप 
धारण करने की मू्खेता क्‍यों करते हो भाव उनका यह था, शब्द सम्य 
थे, गोदका बच्चा छोड़कर पटकी आश क्या करतेहो ? जिस सुस्लकी 
आशामें यह परमंसुंख छीड़कर तुम जाना चाहतेही उस सुखका पंता भो 
नहीं कि वह फंहीं हे भी या नहीं ? फिर इस सुखको छोड़ना मूर्खता है । 
उस कर्थाके उत्तरमें जम्वूस्वाभोने ऐसी कथा कहीं कि सबको बोली बंद 
'होगई जो उन्होंने कथा कही उसका निष्कर्प यह था कि,जिस:सुखको 
तुम परंम सुख- समझती हो वह तो स्वप्मके सुख हे स्वप्रफा सुख तो 
'ज्षशिक सुख होताहे जो आंख खोलते ही नदारत ह्वोजाता है.। 

एक न्ाह्मणके, स्वप्न आया -कि किसी राजाने उसको ४०० गायें 

इंनाममें दी उसमें सब एकसे एक हृष्ट पुष्ठ थी गायोंकी देखकर वह 
बहुत सुंची होरहा था.उसी समय एक ग्राहक आया /और उसने कहा में 
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ऊुँछ गायें खरीदना चाहता हूँ -। ब्राह्मणने कहा इन गायों में से. छाँट 
लो आहकने उनमें से १०० गायें. छांटली त्राह्मणने एक गाय के सौ सौ 
रुपये मांगे आहक ने पंहिले ४० रुपये फिर ६०) देना मंजूर किया वाद 
में ७०) पर बात छिड़ गई ब्राह्मणने कहा कि सें १००) ही लूगा और 
'आहकने कहा कि सें ७० से ज्यादा नहीं दूंगा उनमें. यह ऋगडा हो ही 
रहा था कि ब्राह्मणकी नींद खुल गई ओर उसे थे सब गायें और प्र!हक 
कुछ मी नहीं दिखाई दिये फोरन उसने फिर आँख मींच ली और कहा 
कि अच्छा ७० ही सत्तर ही दे जावो परन्तु नींद खुलते ही वह स्वप्न तो 
समाप्त हो गया अब वह स्वप्त जेसी बात कहांसे आ सकती- है । इसी त- 
रह कपायादिक सारे झुख स्वप्रके सुम्र हैं। ये भी आंख. खुलते ही समाप्त 
हो जायेंगे बेभवका सुख लड़ कि सुख यहां वहाँ की मान्यताके सुख 
दुनियां के सारे सुख कितने वर्षके हैं | जब आंख खुलेगी अर्थात्‌ जब 
'यह मनुष्य पर्याय छूटेगी या :ज्ञान जागेगा तब ये सुख कुछ भी नहीं 
दिखाई देंगे । ओर वस्तुतः ये सुख ही नहीं आकुज्ञता ही हें । इसलिये 
जगत के बेभवसे हंप्टी हटाकर यह सांचो कि में आत्मा इस जगत में 
स्वयं एकाकी हूं 'जगंतके इन पदार्थों के लद्ंय को तोड़कर अपने आप- 
को-यदि ज्ञान स्वंभावको इृषप्टिसे देखो त उम्हांरा. कल्याण हूं सकता हे 
हमारे लिये वे पर्याय क्‍य। हैं जिन्ह हमें. छे ड़ना है, ?. सारे 
राग, ढोप- क्रीध मान माया लोभ आदि -भाव ये हमारा कोई साथ नहीं 
देंगे। इन सब ही से आत्मबुद्धि हटाओं' और आत्मामें आत्मबुद्धि 
'करो यह आत्मा गु्शोंका अभेय्य पिंड हैः उसपरः आत्मद्रष्टि हो तो 
पर्यौयबुद्धि छूट जाती है और द्वव्यटप्टि आती है और.इस द्रव्यदृष्टि 
को -सम्यक्‌ दशेन-कहते. हैं। यहां यद्यपि-बताया गया कि ज्ञान आत्मा 
है और आत्मा ज्ञानुं-भी दैओर अन्य गुण . रूर भी है तथापि अन्य 
'गुणोके ध्यानमें ज्ञातों ज्ञान है तो ज्ञयं ज्ञानातिरिक्त- है:और जब ज्ञान 
के द्वारा ज्ञनिकों ही जाना “जावे तो वहां ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय, एक है, अतः 
'साक्ञात ज्ञानमय भावनांसे ध्येयपर आत्मा शीघ्र पहुंच जाता हे-। अन्य 
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पदार्थ गुण के विपय में चिन्तवन किया गया अथे यदि विशुद्ध विकल्प 
अनुराग रहित हो तो इसका भी विशेष गौण होकर ज्ञानमय भावना 
रुपमें आत्मा अपनेको. पालेतां | ज्षानमें स्व, गुण पर्योय ख्ञेयाकारसे 
'ग्ित # जाते हैं इसी कारण से आत्माका लक्षण उपाय सव ज्ञान 
स्वभाव से अधिकृत है । ञ रे 
यहां ज्ञान को स्वोन्मुख करके -ऐसा अनुभव करा क्रि में ज्ञान 
स्वरूप हूं, शुभ अशुभ भाव एवं अन्य वरतु मे नही हूं, यही प्रतीति अजु- 
भूति क्रमशः यथा शीघ्र उत्तरोत्तर निमेलताका कारण बनकर कैवल्यो- 
'पत्रव्धिका मूल बन दाता दे हमें प्रत्येक उपदेश से धर्म लेना हैँ धम 
आत्मस्वम्नाव है वह पुएय पाप रहित अकपाय ज्ञांनमय भाव हैं उसकी 
दृष्टि करना है अतः इस श्रकरणमें धर्म यही प्रतिभाव है कि आत्मा- 
, अनन्तगुणात्मक है उनमें प्रधान ज्ञान गुण है सो यद्यपि आत्मा -अर्नत 
गुणात्मक है तथापि पो लिया है सर्व धर्म गुण पर्यायोंको जिसने ऐंसे 
ज्ञानकी भावनासे. शुद्ध आत्मानुयूति है । देखो भैया इस गाथामें कहा 
गया कि आत्मा और ज्ञानमें एकपना भी है ओर अनेकपनाःभी है। 
ज्ञाने आत्मा ही. है। परन्तु आत्मा अनन्त धर्मोका एक आधार होनेसे 
आत्मा ज्ञान रूप भी है जब ज्ञान आधारके द्वारा विचारों तो ज्षात्र है 
ओर अलन्‍्तधर्मेके द्वारा विचारे तो आत्मा झनेक भी है। रूप पुट्टल 
ही. है परन्तु पुद्रल रूप भी है। स्पशे भी है, गन्ध भी है,' रस भी है-। 
इसी तरह ज्ञान वो आत्मा ही है परन्तु आत्मा ज्ञान सी है, दर्शन भी है 
/और चारित्र भी है। उसी आत्माका उसी आत्मामें रहनेवाले ज्ञान गुण 
'की दृष्टिसे देखो । न. 
यह आत्मा. मानोएक दर्पेणदे जेसेदर्पणके पीछेचार लड़के खड़े हैं दर्पशको 
देखकर यह कह। जाता है कि यह दांत निकाल रहा है या जीभ निकाल - 
रहा है आदि। दर्षणको देखकर सबका सब वर्णन किया जा सकता 
दे। इसी तरह ग्रह,ज्ञाता  द्रष्टा सवेज्ञ एक ज्ञान स्वभावको जान रंहा 
'और उसे जानने, से ही सारे ल्ल॑ कऋो जान गया। निश्चये जैसे वह 
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दर्पणमें ही देग्व रहा परन्तु ब्नवहारसे उन सब ;लड़कोंक़ी चेष्टाको भी 

देख रहा है । ज्ञानके जाननेसें ही सबका जानना आया । इसी कारण 

आत्माक ज्ञानगुणकी विशेपतासे जाननेका उपदेश .दिया गया है।इस 

आत्माको ज्ञान गुणके द्वारा देखो । यद्यपि आत्मा ज्ञान गुण मात्र ही 
नहीं है दर्शनगुण चारित्रगुशरूप भी है। समस्त गुणोंका एक स्वरूप यह 
आत्मा है तथापि इस आत्माक्रीं ज्ञानगुणकी प्रधानतासे देखो यह 
उपदेश इसलिये है कि यदि निर्विकल्प हे ना है तो वह स्थिति प्रयोगमें 

आये। जहां छान, ज्ञान हो जाय ज्ञाता भीक्षान हो जाय एवंज्लेय भी 

ज्ञान हो जाय । अपनेकी शरोररूप मत विचारो, क्रोध, मान, माया, 

लोभ आदिके रूप भी मत विचारो, में ऐसा हूँ अमुक मुहल्ले में: रहता 
हूं यह भी मत चिचारो, में सुखिया हूं यह भी मत विचारो; में श्रावक 

हूं या में त्यागी हूं या में अह्मचारी हूं. ज्ुल्लक हूं, साथु हूं, ऐेलक हूं। इन 

सबसे भी दान स्वभावकी अद्धा मत करो | यह सबकी सब पृयौय 
हाँ सिद्ध पर्यायमें परिणति स्वभावके अनुरूप है सब पर्यायोंसे अपनी 
टरष्टि हटाकर सब गुणोके पिएड आत्मद्र्यमें अपनी दृष्टि ज़माओ | 

पर्यायोमें आत्मबुद्धि नहीं कसनेको हो अथौत्‌ निर्विकल्प अखंड 

निज स्वमावके अनुभवकों ही मोक्षमार्ग कहते हैं। एक वार भी यदि 

आत्म प्रतीति का अनुभव होगा तो इसके फलमें इसका सुख अनन्त * 

' काल तक अनन्त खुखके रूपमें अविकल धारासे म्रिलेगा, सम्यक्त्वकी 
पाँच आराधनाएँ है, उद्ये तन, उद्यापन, निर्बेदण, साधन, तिस्तरण, 

: अपने निर्मल सम्यकदश को पेदा करो । जोसम्य्दर्शनकों निज आत्मा 
' में मिला रहा उसमें चमक देरहा ओर फिर उसी अवस्थामें जिन्दगी 
' भर निभाता रहा, कितनी द्वी विन्न वाताओंसे नहीं डरा उनको साधना 
' बना ₹ रहा और मरण समय आया तो इस भवके वाद अगले भंवमें 
भी इंसी ऋ्रसे चला तब यह धारा अम्ृतसागर में ही मिलकर पूर्ण 
होती हैं ये सम्यस्दर्शनकी पांच आराधनायें हैं। सो भैया' इसी आयुर्म॑ 

' कुछ 'नहीं धरा है , यह बहुत दिनों तक नहीं रहती है, इससे आतव्मवुद्धि 
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कि अं 
दाओं और निज आत्मामें आत्मबुद्धि करो इसींसे अनन्त सुखको 
' प्राप्ति होगी । 
अब ज्ञान ज्ञेयका परस्पर गमन होता दे ऐसा यदि भाव आवे 
ते। उसका खंडन करते हैं। वस्तुतः जः चीज हैं उसका खंडन क्या ! 
ओर ली चींज नहीं उसका खंडन क्‍या ? इस प्रकार न तो सतत का 
खंडन हो सकता है. और न असत्‌ का खंडन हो सकता है । तब वस्तु 
स्वरूपके विरूद्ध किंसीका अभिगप्राय हो तो उसका खंडन हो सकता हूँ 
इस कारण ज्ञानके विपयमें कुछ भी खंडन नहीं करना आर झोयके विपय 
में भी कुछ खंडन नहीं करना है किन्तु मात्र इस सान्यताका किकज्ञान 
ज्ञेय में जाता हैं अथवा ज्ञेय ज्ञानमें जाता है इसका खंडन किया जा 
रहा है। अथवा यह खंडन नहीं किया जा रहा है किन्तु अविवेकी 
क्रिसी भी पुरुपषकी, विपरीत मान्यताको दूर करके उसके स्वभावके उत्था- 
नका मंडन किया जा रहा है | 


णाणी णाणसहावों अत्था णेयापगा हि णाणिस्स | 
रूवाणिव चवखूणं णेव्णीएणेसु वह ति ॥२८॥ 
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ज्ञानी तो ज्ञान स्वभाव ही है और पदाथ ज्ञेय स्वरूप ही हैं ऐसा 

इन दोनोंका भिन्न भिन्न स्वरूप है इस कारण परस्पर अत्यन्ताभाव वाले 
पदार्थ होनेसे कोई किसीमें प्रवेश नहीं करता | यहां प्रश्न होता हैँ कि 
"ऐसा संशय क्यों हुआ ! जिसका विवरण करना पड़ा तो इसका उत्तर 
यंही है कि ज्ञान ज्ञेयका ज्ञायक ज्ञेयमात्र सम्बन्ध है। ज्ञान और झेयका 
ऐसा सम्बन्ध बंताता गया है निससे बहा जाता है ज्ञानका क्षेय और 
:जेयका ज्ञान | जैसे लौकिक जन वहते हैं कि पति की ' पत्नी ' ओर पत्नी 
'का पति जैसे पत्नि में.पति का रूप नहीं चला गया और पति में पत्नी 
“का रूप नहीं चला गया वेसे ही ज्ञेयं क्वायक सम्बन्ध होनेपरं भी ज्ञेय 
. ज्ञानमें नहीं जाता ओर ज्ञान ज्ञेयमें नहीं भ्रवेश करता। अन्य दृष्टान्त 
लो जैसे पिताका पुंत्र और पुत्रका पिता। यहाँ पुत्रका पिता कैसा पिता 
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का पुत्र केसा। क्योंकि न पुत्र का रूप पितामें जाता और न पिताका 
रूप पुत्रमें जाता हैं, परन्तु पिठृत्व और स्वामित्वसे पिता और पुत्रका 
तथा पति और पत्नीका नाता कह जाता है किसीने पूछा .कि बताओ 
पिता पहिले उत्पन्न हुआ या पुत्र या पूछे कि पति पहिले हुआ या पत्नी? 
मर्मके न जानने वालोंके द्वारा पूछने वालेका सजाक उड़गया और कहा 
गया कि पत्यक्ष हे कि पिता बड़ा होनेके कारण पहिले जन्मा.। परन्तु 
ज्ञानीने कहा कि पिता ओर पुत्र दोनों एक साथ उत्पन्न हुए.। क्योंकि 
जिस कालमें पुत्र उत्पन्न हुआ उसी कालमें वह पितां बतलाया गया। पुत्र 
के जन्मके पहिले तो वह [.ता.नहीं था उसका पिता. नाम पुत्रके जन्‍्मके 
कालसे-ही पड़ा । इम लिये कहा गया-पिता ओर पुत्र दोनों एंक.काल 
पेद्रा हुए 4 यही वात पति पत्नी के सम्बन्ध में लगा रूकेते । 
संस्कार के समय ही एक साथ दोनों हुए पति व.पत्ती-। इसी तरह ज्ञान 
ओर ज्ञेयका संबंध है फर्क इतनाहे कि वह वेकारेक है ग्रह प्राकृतिक है । 
' ज्ञानमें क्षेय नहीं गया ओर न ज्ञेय ज्ञानमें पहुंचा । परन्तु ज्ञान श्ञेयमें 
आया ओर ज्ञेय ज्ञान में गया। अप मन 
निश्चयनयसे ये ज्ञान और ज्ञेय अपने २ स्थान पर हैं। कोई 
किसी में घुसा नहीं फिर भी उनके सम्वन्धसे दोनों एक दूसरेमें गये । 
देखो भैया हमारी आंख अपने स्थानपरहै ओर ये सब पदाथ भी,अप्रने 
९ स्थानपरं हैं परन्तु हमारी आंखोंने इन्हें देखा और पदिचाना इसलितें 
कहाज्ञता है कि यह सब पदाथ हमारी दष्टिमं आए आर हमारी दृष्टि 
इन सब पदार्थों गई | यह न समझता कि हम कुछ नहीं देखते और न 
यह , समझना कि हम. परको देखतेहेँ हमारी दृष्टि सबसें हैं परन्तु न 
हमारी आंखे. सबमें हैं.और न सब हमारी आखोंमें हैं । दृष्टी.और 
आंखें सब पदार्थोर्में गई. :एवसेव द्वात श्ेय ज्ञायक का सम्ब-ध होने, के 
कारण अन्योन्यबृत्ति का. सम्बन्ध जो एक भावको लिये हुए था साथा 
गया । ज्ञान और ज्ञेयेका सम्बन्ध इंसी, अकारका-है इसलिये, यह कहा 
ज़ाता हैं कि क्ञान और ज्ञेय एक दूसरेमें पहुंचते | ज्ञानमें ३.य पहुंचता 
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ओर ज्ञेथ में ज्ञान पहुँचना । 
ये पदार्थ ज्ञानीकी अपना आकार सीपनेमें कुशल है ओर यह 


ज्ञानी उन पदाथका आकार अहण करनेस कुशल है | जसे दपंण हूँ, 
उसके सामने कोई चीज रखदी तो चीज तो दपंणको अपना आकार 
सोंप देती और दर्पणने उसका आकार प्रहण किया, हाला कि प्रत्यक्ष 
रूपसे न वह चीज दपणुंं घुसी ओर न दर्षण उसमें | परन्तु वस्तुने 
अपना आकार सॉपा ओर दर्पंणने ग्रहण क्रिया जिससे प्रतिविम्ब पेंदा 
हुआ । आकार भी उसने नहीं सोंपा और न दपणने उसका आकार 
लिया किन्तु यह कथन निमित्तनेंमित्तिक सम्बन्ध बतानेकेलिये 
प्रयोजक है । इसी प्रकार झैयने अपना आकार विया ओर ज्ञानने उसका 
आकार प्रहए करलिया । नेयपदार्थ तो अपना आकार सॉपने में चतुर 
दोरहा है ओर ज्ञान उसका आकार ग्रहण करनेमें चतुर होरहा है । 
तभी ज्ञानने ज्ञेयकी जाना ऐसा ज्ञान ओर ज्ञेयका सम्बन्ध हूँ ६. झेय ' 
अपना आकार देने में समर्थ हे ओर ज्ञान उसका आकार स्हण करनेमें 
समर्थ हैं) इसतरह दे नोंमें सम्बन्ध स्थापित होगया इस सन्वन्धसें 
मुनाफा किसे ज्यादा मिला ! किसी को भी . नहीं. ओर दोनों के, तथा 
मुख्यतया ज्ञानकी । श्राष्ठीके परकी जानने की चाह होतीं है प्रके जान- 
नेमें तद्धिपयक चाह मिट जाती हैं यह किज्ञासुओंकी बात हैँ तथापि बीत 
राग छुद्मस्थोंके जिज्ञासा, न होने से आकुज्ञता नहीं हें फिर भी वह 
अकुलता विशद स्थायी रहे इसे (लिये शुद्ध आत्माके इस विशिष्ट स्थि- 
रता से सर्वेाज्षत आता ही हे जब सर्वको जाना अब आइुलता कीं 
किसी समयमें भी संभावना नहीं अथवा ज्ञानं का स्वभाव ही ऐसा है, 
विंशुद्ध निमेल होने पर ,स्वभाव का काये होता ही है 


यह ज्ञान झ्ञेयका संबंध ओर अत्यन्ताभाववाला रहस्य ज्ञानियों 
को सुप्रतीव है इसमें शंकाका स्थान नहीं । दोनों बातों की दो दृष्टियां 
अतः इसका एक साथ--विवेचन या विचार कठिन है परन्तु प्रतीति 
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में दोनों वातें एक साथ हैं ओर भी देखिये किसी ने तुम्हें गाली दी 
परन्तु गाली तुमसे नहीं गई ओर तुम गाली में नहों गये, गाली भापा- 
वर्गंणाका एक परिणमन हूं जिसके म.दो दो टुकड़े कर देता १ इष्ट २ 
अ(निष्ट । वत्तुत: देख त, कोईभी शब्द न इष्ट ओर न अनिष्ट है,शब्दा 
के अथ से भी देखो तं. प्रायः ज॑ गालियोंके नाम हैं वे आदर का भाव 
रखते हैँ। जैसे नंगा अर्थात्‌ जो नग्न पृज्य साधु हो | लुच्चा जो केशों 
का लुब्न्च करे एसा आदश साधु । प'गा अर्थात्‌ पुगव जो श्रेष्ट हो 
लफंगा- लफ गये हूँ अंग जिसके वह लफंगा है अथात्‌ विनयशील् | 
छिनार (जक्षीणारि)- क्षीण होगये हूं गुशधाती कम जिसके वह च्षीणारि . 
जिनन्र प्रभु इत्यादि । परन्तु जिस पुरुष को ये शब्द कहे जाचे बह 
पुरुष ऐसा उत्क्ष्ट नदीं हैँ तो बह गाली ही समझता है । खेर ! प्रकृत यह , 
है कि गाली स्वर्य इप्ट अनिष्ट नहीं हैँ । वह एक भाषा वर्गंणाका 
स्फंध हूँ उसका तुममें अत्यन्ताभाव हैं परस्पर गमन नहीं। इसी तरह 
ज्ञेयमें ज्ञान नद्टों घुसता और ज्ञानमें ज्ञेय नहीं जाता , परन्तु फिर भो 
दोनोंमें सम्बन्ध हे मात्र ज्ञेय ज्ञायकपने:। । क्योंकि ज्ञानने ज्ञेयको 
जाना। यहां वस्तुतः अन्तर्शयाकार ही जाना गया है वह शेयाकार 
कहाँ से प्रगट हुआ दे ज्ञान स्वभावमें से, उस ज्ञान स्वभावके अवलम्बन 
में रागादि फिर होने का पुरुषार्थ जाग्रत होता है। उस ज्ञान स्वभावके 
अमेद रूप निजके जाननेसे तदनंतर निर्विकल्प दशामें केवल ज्ञान 
पैदा हो जाता हैं । आत्मा ओर पदाथ एक दूसरे में प्रवेश नहीं करते 
फिर भी आत्सामें पदार्थ आगये ओर पदाथोर्मं आत्मा चदी गई। 
आत्मा ओर पदार्थोका यह सम्बन्ध ज्ञानद्वारा हुआ क्योंकि ज्ञान स्व- . 
गतह ज्ञान संब पदा्थमें पहुंच गया,यहां इस ज्ञान भावको अदेश संयुक्त 
इृष्टिसे न देखें । 
ज्ञान प्रमाण आत्मा हैं और ज्ञान श्ेय को जानता हैं तव गुण 
गुणीके अभेद विवज्ञामें आत्मा भी सबंगत हो गया, तब लो यह 
आत्मा स्व ध्यापक दे है ज्ञान और झ्ञय का सम्बन्ध आत्मा और ज्षेय 
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में सम्बन्ध कराता व परन्तु ल्लान अपने आधारमें रहता हे आर ज्लेय 
अपने आधारमें रहता है %ई तरीकोंसे पदा््थका ज्ञान करो, फिर पदार्थ 
का अनुभव होनेपर तरीकॉकी आवश्यकता नहीं रहती, सर्वे कुछ जान- 
नेपर तत्त्वभूत जान लेनेपर कया करना रहजाता इँ,ज्ञाता मात्र रहना रह 
जाता है। किसी की परिणतिसे अन्य नहीं परिणमता हुँ इस स्थिति का 
बोध - होनेपर क्ञोभ ही नहीं है। पर्योयद्रष्टिसे पदाथे अनित्य हूँ, तो 
द्रव्यदष्टिसे नित्य है। तीनों काल रहते हैं ओर स्व॒तन्त्र रहते इसलिये 
नित्य है। परन्तु अवस्थाकी दृष्टिसे अनित्य है। शरीर क्या हैं वह भी 
अनित्य है, इस प्रकार अनेक दृष्टियोंसे पदाथकी जाना ओर जाननंके 
" पद्चात्‌ निश्चयनयकी भी सत देख ओर व्यचहार नयमें भी मत पडा 
प्रमाणुरूप अनुभवरूप रहो | व्यवहारनय हे भी छूटा ओर निश्चयनय भी 
छूटा ओर अनुभव चीज सामने आई 
'... निश्चयनय ओर व्यवहारनय तो उसको जाननेके तरीके मात्र हं | 
तरीकों में ही वुद्धि ख् की गई तो चस्तुका वास्तविक अनुभव नहीं 
हुआ । तरीकोंके सहारे उस वस्तुको देखना चाहिये ओर कल वरीकों 
को ही नहीं पकंड़ लेना चाहिये। ऊ गलीसे मोटरकी तरफ इशारा करके 
उसे बताया गया कि मोटर वह खड़ी है । परन्तु उ गलीके सहार देखकर 
अंगुलियोंकी छोड़कर दूरवर्ती उस सोटरको यदि नहीं देखा गया और 
' मात्र उयली ही को देखा गया तो सोटर कहां दीखी । इसलिय उ गल्ली 
को ही मत देखो, बल्कि ऊगलीके सहारेसे दूर देखो । तब ही मोटर 
का ज्ञान होगा । इसलिये तरीकेकोी ही न देखकर तरीकेक सहारे वस्तुका 
अनुभव कनना चाहिये। व्यवहार ओर निश्चयनय की द्टिसे यदि 
चीजका सर्व सम्यग्ज्ञान कर लिया ता -अब व्यवहार ओर निश्चय को 
छोड़कर उस वस्तुका अनुभत्र करने लग जाबो अर्थात्‌ विश्रान्त हो 
जावो, यदि व्यवहार और निश्चयनयकी ही पकड़े रहें तो चस्तुका अनु- 
भव नहीं होगा । 


यहां यह क्रम समझना कि अथम जगत उपचारके संकल्पमें जटादहै। वह 
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पहिले सत्य व्यवहार पहिचानें सत्य व्यवहारकी पहिचानमें निश्वयका स॑- 
तव्य निमेत्तहोरहा है| सत्य व्यवहारके अनन्तर निश्चयनयके मन्तव्यमें 
व्यवह्ाारके अविराधेन दृष्टि जमाचे,पुनः निश्चयनयके सूक्मविफल्पकोभी 
छंड़कर अनुभव दशामें रहा छता हैं। इसकी सिद्धिके प्रयोजनकेलिये 
ज्ञानियोंने वस्तु स्वरूपको व्यवहारका आलम्बन लकर मात्र कहाहे । सर्व 
पदाथ अत्यन्ताभाववाल्ले - हूँ परस्तरमें किसीका समावेश नहीं है,अत 
आत्मा पदाथमें नहीं जाता ओर पदाथ आत्मामें नहीं जाता परन्तु 
आत्माका स्वरूृपज्ञाव स्वभावसे जो जाना गया है उससे हमने ' इस 
पदार्थका अनुमव कर लिया, केवल इस ज्ञान द्वारा जान लेनेसे हमने 
उन परदार्थोाका मात्र जानन रूप अनुभव कर लिया । मानों उन ज्ञेय 
पद्ार्थोनें अपना आकार आत्माकों सॉप दिया ओर आत्माने उनका 
आकार ग्रहण करके उनका अनुभव कर लिया । ज्ञान हो जाना ओर 
जेय हो जाना, यही देना ओर ग्रहण करना है इससे तीनों ले,कंमें 
जितने पदाथ हैँ वे ज्ञानके साथ आत्माके सब प्ररेशेकि संसर्गमें ज्ञेय 
मात्रसे आते हैं | केवलज्ञान सर्वज्षपना है उसके उपजने पर छ्लानी संवे 
ज्ञेयका आकार ग्रहण करनेमें समर्थ होजाता है। यहाँ भी न शेय ज्ञानी 
में जाते आर न ज्ञानी ज्ञेयमें जाता। फिर भी ज्ञानीने ज्ञानसे उनको 
अपनी आत्मामें अअरहण कर लिया | 
यह भावना करो यह सोचो कि सें स्वतन्त्र हूं, में किसीमें 
प्रवेश नहीं करता, में तो एके स्वतन्त्र आत्मा हूं, निश्चल, निष्काम, 
सबसे प्रथकू हूं , मुममें कोई चीजका प्रवेश नहीं हुआ | फिर क्‍या उन 
सबसे संसगे बनाता हूँ ? इनसे हमारे ज्ञानस्वभावमें बड़ी बाधा पड़ती 
है। ग्रहस्थीके आभ्रयसे जो वना यह विकल्प, वह आत्मासे नहीं 
छूटदा हो, परन्तु इंसकी छोड़ना चाहिये | पदार्थ तो पहिले ही छूटे हुए 
'हैं यह विकल्प नहीं छूटता, इस विकल्पको छोड़ना चाहिये। मनसे 
एक दफा यह उत्साह तो लाओ कि सचमुच जब मुभमें कोई पदाथ नहीं 
आता ,- तो में ही..उनका “विकल्प «यों. आने दूं.। उनसे अपनां 
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मोह छोड़ो । * 

देखो भैया । अपने पुत्रसे मोह करते हो परन्तु दूसरेके पुत्रसे 
नहीं करते ! तुमने जिस प्रकार दूसरेके पुत्रको ज्ञानसे जान तो लिया 
परन्तु तुम्हारा उससे मोह नहीं हुआ, उसी प्रकार छुम अपने पुत्रकों 
चाहे जानते तो रहो, परन्तु उसमें भी मोह मत लाअ पुत्र अथवा स्त्री 
अथवा अन्य कुछ ये सब तो नष्ट हो जानेवाले सम्बन्ध हे, फिर इनमें 
क्यों मोह लातेहों ? कितन्ग सा जीवनहै इसे उधेड़ बुनमें ही लगाया तो 
मनुष्य होनेका लाभ क्‍या ? पर तो पर ही है इसके आश्रयकी वनाकर 
जे। वि कल्प रूपसे परिणमता है वह बड़ा कप्टहै | विकल्पोका भार ही तो 
अनादिसे अब तक बढाया, क्या महत्त्व पाया, आत्माका महत्त्व दित 
सहज आनंदरूप धर्मसं है। धर्मकरनेकेलिये आत्मस्तुरू जानना प्रथम 
कतेव्यहै । आत्मा क्ञानमय है समष्त पर जे प।से मि नहे इस ज्ञानका सच 
रूप क्याहे?जो अनुभवसे पदिले॥ पदिचानदहै इसका ही यह प्रकरण चल 
रहा है वह ज्ञानअन्तर्जषेबाकारमय है।अन्तज्ञैयका आकार वेसाह जैसा कि 

सबसत्‌ है,यद कैसा अलोकिक सम्बन्ध है इप्तीअकारेसे विपरीत पद्धतिसे 

भी देखो-जैसा सर्व सत्‌ दे वेसा अ्न्तज्ञ याकार है। यह अंतक्षे याकार 
ज्ञान खमावक्रा ही तो परिशमन है में ज्ञान स्वभावसय ध्र्‌ व हूं ऐसा 
प्रतीत कर उससें स्थिर होना सो धर्म है । ऐसी दृष्टि करना ही युक्त है 
' प्रिग्रह तो भार ही है, इसके आश्रय अपनेको मलिन मत करो | 

एक राजा था, वद बडा कंजूस था एक वार उसके दरवार में 
नट ओर नटनी नाचने ओर गाने आये । रातभर नट और नटनीऊा 
नाच ओर गाना ठाट से होता हा राजाने उसे अब तक कोई परितो- 
पिक ले दिया जब आखिरी रात का समय आया ओर दिन निकलनेयमें 
थोडा ही समय रह गया उस हंसमय रातभर नाचते २ थक्र चुकी थी 
उसने कहा कि से तो अब थक गई हूं और अब धीमी ताल बजाओ 
नटने यह सुना त॑ उसे चिन्ता हुई ओर उसने नटनीसे दोहा व.हा- 


“गई बहुत थोडीरही,थोडी हूतो जात ।अब मत चूको नट्टनी फल मिलने 


प्रवचनसारप्रवचनगाथा २८ ( २०६ ) 


की बार ॥ इस दोहेका तात्यय यह है कि समय बहुत व्यतीत हो चुका 


अब समय थोड़ा ही है यदि इस ही अंतिम शेप संमेयमें चूंक गये तो 
सब किया बेकार हो जायगा औरं इस समय सावधानीसें अपना प्रकृत 
उचित : तंव्य करोंगी, त॑ हे नटनी इसका उत्तम फले पावोगी, फल 
मिलनेका समय दो यह ही है। इस दोहंसे नटनीका उत्साह बढ़ गया 
आर उसने जोर २ से नाचना चालू कर दिया । 
यह दे हा रुजाके लड़केने भी सना, तो सुनते ही उसने अपना 
एक लाख रुपयोंका हार नटको देदिया। राजाने यह सदेखा तो उसे 
बड़ा रंज हुआ कि नाचका इतना बड़ा इनाम नहीं हो सकता। अधिक 
से आयिक ४०) इनामके दे दिये जांते, परन्तु मेरे लड़केने तो एक दस 
" एक लाख रुपयेका हार देदिया वहे इस प्रकार सोच ही रहा था, कि 
राजकुमारीनें भी अपना एंक लाख रुपयेका हार नटकी दे दिया अब 
तो राजाक ओर भी रज हुआ कि ये तो और भी गजब हो गया, इस 
तरह त॑ में लुट जाऊंगा, इसे अधिक दातव्य होता तो दो वार में 
१००) रुपये देदिये जाते ठीक॑ थे पएतु यहाँ-तों दो लाख रुपयेके हार 
दे दिये गये। इतनेमें ही वहाँ ब्रैठे एक्त साधुने भी अपना ४००) का 
दशाला नटको दे दिया, राजा सं चने लगा कि य॑ह स्वप्न तो नहीं 
दुख रहा, यहाँ तो सचको मू्खता ही सूक रही, इन ज्ञानी मद्दात्माको 
भी यहं क्‍या सूमी, उन्होंने अपना दशाला क्‍यों दे दियां। नट तो बहुत , 
संतुष्ट होव.र खेल दिखाकर अंपने घर गयां 
' अब खेलके बाद राजाने लड़केकी अलग बुलाकर पूछा कि तुम 
ने उस नटकी किस वातपर प्रसन्न होकर अपना एक लाखका हार दे 
दिया। लड़केने उत्तर दिया. कि पिता जी मुझे इस नंटसे इतना ऊंचा 
उपदेश मिंला कि संब कुछ भी देकरें ऋण नहीं हो सकता था। मेंने 
यह पंहिलेसे सोचा था -कि आप '८० - वध हो गये, परन्तु आप अब 
भी अपना राज्य मुझे नहीं सोपना चाहते थें, .मेने यह चिचारा था कि 
'में कलंके दिन रसोईयासे मिलकर आपके भोजनमें विष -मिलवा दूंगा, 


( २९० ) प्रवचनसारप्रवचनःगाधा स८ 


ताकि आपकी झूत्युके पदञ्चान्‌ इस राज्यका मे मालिक वन सकू . परल्तु 
नट द्वारा कहे गये दोहे से मुझे ज्ञान आ गया कि अब आप ८८ व 
तो हो ही गये। कुछ दिनींक ही और सहमान है, आपके सरनकं बाद 
राजका सालिक में ही ता होझइंगा और कं. हो नहीं सकता। फिर 
में क्यों अभो हो आपकी हत्या करूं । इस ज्ञानके आा जानेस आप 
'की हन्यासे में बच गया ते वह एक लाख का हार इस बांतके सामस 
कया चीज हैं । यह बाोन सोच कर सेन अपना हार नट को 
दे दिया । 
फिए राजाने अपनी लड़कीको बुलाया ओर उससे भी पृद्धा कि 
तुमने अपना हार लटफी क्‍यों दिया ! उसने उत्तर दिया कि हमारा 
अनुराग वजीरके पुत्रसे था | में उससे शादी करना चाहती हूं , परन्तु 
चह गरीब है अतः आप उससे हमारी शादी नहीं करेंगे,' क्योंकि यदि 
आप उससे हमारी शादी करते हैँ तो आपकी उसे १० या ६० गांव भी 
हजमें देने पढ़ते, क्‍योंकि आप अपने दामादको गरोच रूपमें केसे 
देख सकते | इस लिये आप उससे हमा री शादी तो नहीं करते, तब में 
ने सोच लिया था कि कल रातको उसके साथ भाग जाऊगी। परन्त 
नटके दोहेसे हमको ज्ञान हो गया कि अब आप थौड़े दिनोंके लिये 
'. और, जिन्दा है। आपके मर जानेके बाद भेया राजा वनेंगे ओर हमारी 
इच्छाके मुताबिक हमारी शादी उस वजीरके लड़के साथ कर ही देंगे 
क्योंक्रि उनकी हमारे ऊपर कृपा हैं। अतः पिताजी यद्रि में भाग जाती 
तो आपको कितना कलंक लगता । उस दोहे ने आपको ओर भुमकों 
एकलंकफर्से बचा लिया इस कलंकके वच जानके सामने एक लाख रुर्पये 
क्रा हार कोई चीज नहीं। यह सोचकर मेने अपना हारे दे दिया। 
इसके अनंतर राजाने साधुकोी बुलाया और पूछा कि महाराज आप' तो 
' ज्ञानीं हैं आप केसे ठगाये गये.आपने नटको अपना एक सात्र दुशाला 
भी क्‍यां देदिया ? साधुने उत्तर दिया कि राजा सेरी आपके करीच ७४ 
सात्न कौ आयु हो गई इस उम्रमें हमने खूब ठांट बार्ट देखां परन्तु जिंस 
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उत्तम बातका आज तक विचार भी न आया था यह उत्तम विचार 
आज इस नटके उपदेशसे मिले ।. इस दोहेने हमको चेता दिया। हमने 
सोचा कि ' इतनेसे जींवनकेलियें क्‍यों इन चीजोंसे -मोह पेदा करें. । 
इतना अच्छा दुशाला अब नहीं: रखना चाहिये क्योंकि अब तो फल 
मिलंनेकी वार है | थोडी ही सी तो आयु शेप है शुद्ध भावेसि अपनो 
चया बनाकर आत्म द्धारमें लगनेकी प्रेरणा आज मिली | इसवार 
मे क्यों चूक करू? राजन इस जीवने अनादिसे लगे हुए भ्रमणमें कितने 
हो भव ऐसे पाये होंगे जहां वेभव साम्राज्य वहुत वहुत पाया है किन्तु 
उससे संत्तोप+ी वात तो दर रही तृष्णा ही वबढ़ी | यहां भी जो कुछ 
पाया दे उसे शांति तो नहीं किन्तु आकुलता ही वढ़ी नटके दोहेसे जो 
जागृति मिली उसका परितोषिक दशाला तो ना कुछ चीज है फिर 
भीज्ञोथा से देदिया। 
इन वातोंकों सुंनकर राजाकों भी ज्ञान उपज गया उसने 
तुरन्त अपना राच्य अपने लड़केकी सॉप दिया .लड़कीकी शादी उस 
बजीर के लड़कसे करदी और ओर खुदने उन साधुजीसे सनन्‍्यास धार- 
ण॒ कर लिया इस प्रकार ज्ञान उपजनेपर ऐसे कंजूसने भी अपना सबस्व 
त्याग कर सन्यास धारण कर लिया । इस दोहे से सब भाईयों का शिक्षा 
सहण कर लेनी चाहिये किसीकी उम्रका कोई ठिकाना नहीं | २० वर्ष 
का आदमी भी. यह नहीं जानता कि अब उसकी आयु कितने दिन.शेप 
'है अतः सबंको अपना धर्म सममना चाहिये । 
अपने आत्मतत्त्वकी समर्के ओर सोचो कि जगतकी किसी भी 
चीजसे हमारा सम्वन्ध नहीं हमतो ज्ञाता मात्र ही हैं से पदाथ अपनी 
अपनी सत्तांसे हैं-व- परिणमते हैं. किसी के स्व॒रुपमें किस्तीके स्वपरूका 
प्रवेश है नहीं। इस प्रकार इस प्रकरणमें कह बात वाई कि ज्ञानमें 
ज्ञेय नहीं नहीं जाता और श्ञयमें ज्ञान नहीं जाता। वे तो जुदा जुदा 
“ही हैं । ज्ञान स्वरूप वह आत्मा .अन्तमें एकाकी रह जाता परन्तु फिर 
“भी म्रममें पढ़कर विकंल्पोंमें फ़ुसता अन्त व्याजमें कया क्‍या मिलता! 


( श१र ) प्रवचनसारबच नगाथार 


दर्गति । ठीक ही है विकल्पका फल तो आकुलता होह अधमका फल तो 
दःख ही है, पर द्रव्य .पर ही है उसका अपनाना चोरी नहीं तो क्या हैं 
इस ममत्व का फल संसार कलश ही है | 

एक चोर एक घोड़ा कं से चुरालाया वह चोर किसी दूर गांव 
के वाजारम वेचन ले गया कुछ आदमी उस घाडकी खरीदने आये 
तो उसने उसको कीमत एकहजार रूपया बताई जबकिवह व्यादासे ज्यादा 
२००) की कीमतका था, वे वापिस चले गये। एक वार एक दूसरा 
चर भी उसे खरींदनेकी आया इसे भी उसने वही कीमत बताई, चोर 
फौरन समझे गया कि यह ता चोरीका माज्न है तव ही यह कोई चरी 
का न समभने पावे | इससे इसकी इतनो कीमत मांगता है उसने भी 
चालसे जान लिया ओर कहा कि अन्‍छा भाई तुम्हें १०००)ही देंगे करा 
उसे दिखाओ तो सही. उसकी कऋंला तो देखू । इतने तुम जरा भरें 
हुक्‍केको पर्केड़ला। इस वहाने वह घोड़ा लेकर भाग गया । फ़िर उस 
से कुछ ले गोने पूछा कि तुम्हारा घोड़ा विक गया क्‍यों ? उसने कहा 
हां भेया विक गया। कितनेमें बिका है जितने में खरीदा था। कुछ 
भी नफा नहीं हुआ ! भांई नफंसें यह.हुक्‍्का मिला है। इसी तरह हम 
सब- ले.ग जगतके बन्धनोंमें मुफ्तमें मिल गये, नफा क्‍या हुआ ? केवल 
टुर्गति। इस जगतमें हमारे साथ कुछ भी नहीं रहेगा । 

अतः इन सब वाह्य पदार्थासे लक्ष्य छोड़कर अपने आत्मकल्या- 
णमें लगी. तब ही अनन्त सुखकी प्राप्ति कर सकोगे । जगतसें सं 
पदार्थ पर है उनको अपना मानना ही आन्तरिक चोरी है | इस -चेरी 
'का त्याग करके अपने ज्ञान सुख वेभवसे सत्य गौरव अनुभव करो ? 
यही सुख. का सागे है। 

उक्त प्रकारसे ज्ञान व ज्ञेयमें दोनों बातें सिद्ध की गई' कि ये पर- 
स्पर ग़सन नहीं करते तश्रापि ज्ञान ज्ञेयाकारोंकोी श्रहण कर लेता है और 
'ह य-अपना-आकार ज्ञानको समपेण कर देता है. तथा थे दोनों शेयाकार 
के ग्रहण समपंणमें अवण है तथापि कोई किसीमें नहीं है। इसी प्रकार 
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गुंश गुणी की अंभेद विवज्ञासें ज्ञानी आत्मा पदार्थे्में वृत॑मान नहीं है, 
'तथापि ऐसी शंक्तिकी विच्चित्रता- है कि आत्मा सब देख जान लेताहै उस 
की पदार्थो्में. प्रतीति होती है| इसी शक्तिकी विचित्रताको प्रकट करते हैं- 


गण पविट्ठों णाविद्ञों णाणी णेयेस रूवमिंव उक्खू । 
जाणादि परंसदि णियदं अक्खातीदां जगंमसेस ॥॥२६ 


अतीन्द्रिय ज्ञानी अथवा इन्द्रियज ज्ञानसे अगस्य यह ज्ञानी 
प्रविष्ट भी नहीं, अप्रविष्ट भी नहीं, वह तो - मात्र अशेष जगतको 
जानता है। ज़ेसे कि चच्चु रूपको जानता है. यह उदाहरण मात्र हे। 
यहाँ भी जानने वाला आत्मा ही है आजके प्रकरणमें बताया गया कि 
यह ज्ञानी ज्ञेयोंमें प्रविष्ट नहीं है और प्रविष्ट नहीं है ऐसा भी नहीं 
है। ज्ञानी ज्षयों में है; ओरःशेग्रोंमें नहीं भी है ज्ञान अपने प्रदेशको 
नहीं छोड़ता, .फिर भी. वह: जशेयको जानता ।, आंख अपने अदेशको 
नहीं छोड़ती, परन्तु लोक दृष्टिसे पदार्थों को. जाननेमें वह काम आती 
ओर उनका. आकार प्रंकार जो भी है उसे स्वीकार करती | जिस तरह 
पदार्थो्में ;नहीं? प्रवेश करती हुईं मी ,चक्ु उनमे प्रवेश करती है । -इसी 
तरह यह आत्मा भी अपने स्थानका न छोड़कर पदार्थोकी जानता.दे 
यह आँख पदार्थोर्में प्रवृत्ति नहीं करती । परन्तु आत्म प्रदेशमें 
रहते हुए भी यह आंख उन पदार्थोके देखनेमें निमिचददे ओर यह पदार्थ 
'आँख द्वारा ज्ञानमें आते हैं अर्थात्‌ ज्ञान चक्षु द्वारसे स्वयं जानता है। 
ज्ञान मात्र वर्तमानकों ही नहीं जानता। किन्तु वह ज्ञान भूत ओर 
भंविर्ष्यको भी जानता यदि “पदार्थकी जानूनेके लिये' ज्ञान पदार्थामें 
पहुंच सकता” ऐसी बात रखें तो मूत्त.भविष्यमें ज्ञान नहीं पहुंच सकता 
क्थोंकि ज्ञान घुसता तो वर्तेमान.ह्वी में फिर भूत और भविष्य के 
परिंणमन ज़ो वर्तमान असत्‌: है उससें ज्ञान केसे पहुंचे।तब भूत 
"भविष्य अज्ञेय होनेसे असत्‌:होगये,फिर भूत ओर मविष्य भी:वर्तमान 
में केसे  आवे।. :, . 7 /7. 
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हैं उनमें नहीं अटग ना, आत्माका यह सुधार हमे सम्यर्दर्शनमें प्रवेश 
कराता हूँ । अथवा सम्यस्दर्शनका प्रवेश आत्मसुधार है तुम चिन्ता करते 
कि ये दुनियांके सुख, थे दुनियांकी सारी चींजे हमसे न छूटजाय, अरे 
थे सारी बातें छूटरही हैं,तो छूट जाने दो । थे तुम्हारे साथ हैं कब - “ये 
तो पढिले ही छूटोहुई हैँ । ये तुममें घुसी हुई कह।है, तुमही इन्हें विकल्प 
से पकड़ रहे थे,तुम इन्हें पकड़नेमें मत लगो बल्कि अपनोही तर८ दृष्टी 
रख ब्स अमर अवस्थाकी तरफ दृष्टि करे ताकि तुम अरूर हो ज्यवों । 

अपने आपमें लोन हो जानेवालेका यदि ये बाह्ययदार्थ इष्टिमें 
आकर वशमें कर लेते हैं तो वह अपने आयमें अच्छी तरह नहीं लग 
पाया । जेसे किसी योगी की साधनामें विद्यानुवाद पूर्व सिद्ध हो रहा है 
वहां अनेकों विद्यायें आती हैं सभी विद्याओने आजक्ञाके लिये प्रार्थना 
की यदि वह किसी या सभी विद्याओमें लग गया तो एक विद्याममें 
जिसमें वह लगा हुआ था उससे वह दूसरी तरफ चला गया। आत्मो- 
पयोगसे जो छू८ गया बाह्यमें दहप्टि आगई तो उ..के ज्ञानस्वभावका 
वास्तविक अनुभव स्वरूप छूट ,जाता है। में दुनियांका, काम करदूं 
सब मुझे भला देखें जगतमें मेरी श्र8ता रहे आदि कहने ॥ तो भले 
लगते परन्‍्सु इन अभिप्रायो्में अग्ृदीत सिथ्यात्व वसा ही हुआ है। 

है आत्मन्‌ ऐसे विकल्प जा वहुधा करता दे, क्या कभी ऐसी भी 
स्फृतिं आई कि में एक अकेला हूं किसीकी कुछ भी पारिणतिसे मेरा 
कुद्ध नहीं होनेका, सर्व लोकके द्वारा भी प्रशंसा किये जानेपर भो मेरी 
कॉडी भी नहीं उठती अदह्दी मुझे कोई न जाने * ६ न माने, मानता भी 
कीन है ? सें अपनेमें ही गुप्त हूँ, रहूं। यद्यपि यह भी विकल्‍प है 
किन्तु यद्द है तो निदृत्तिके सन्‍्मुख | तुम किसी भी परिस्था)में गुजरो 
उनका उपयोग करके मात्र ज्ञातस्वभावमें रतरहो जेसे कहीं आग लगगई 
उसमें तुम्हारी के ई जरूरीवस्तु रहगई,वह आग बढ़ती जारहीदै,पर॑तु तुम 
उस आगकी परवाह न करते हुए बड़े बेगसे ऐसे आगमें जाकर उस 
चीजको उठा लानेकी कोशिश करते हो । उसी तरह किसी वाह्मकी पर- 


$ 
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वाह ले करते हुए ज्ञानस्वभावक्रो भी प्राप्ति करनेकी कोशिस करो तुमारे 
समागससें जो बाह्य पदार्थ आगये हैं तथा उनमें जो रागरूपी आग 
पेद्ा हो गई है ओर दिनपर दिन बढ़ती जारही दै.उसकी परवाद्र न कर 
ते हुए भी तुम ज्ञानस्वभावरूपी चस्तुकी उसमेंसे गुजरकर भा प्राप्त 
करनेको कोशिश करो | जगतको सारो बलुओंसे राग हटाओ यह राग 
उसी संयकर आगके समानहै अपने आपकी आफऊिचिनविचारो तो तुम्हें 
ज्ञानस्यभावकी वह. विधि दीखेगी कि जिसका उपयोग अनंत 
सुखमय है । 

जेसे किसी गरीबके घरमें धन गडढा हुआ है परन्तु उसे उसकी 
खबर थी नहीं कि उसके उस कमरेमें उस जगह इतना धन गड़ा हैं. , 
अपनेको गरीब समझकर वह अपने विकल्पोंमें दुःखी हो रहा है। पर- 
जब वह अपने बाप दादोंकी बहियामें देखता हे और उसको लिखा 
मिलता है कि फलाने जगह इतनी .दर फल्नांने दिशामें उतने दाथ नींचे 
एक लाखका घड़ा.गड़ा हुआ है तव वह उस वही की देखते ही उस धन 
के गड़े रहनेका. दृश्य पूराक्ा पूरा उसकी कल्पनामें अंकित हो जाता है । 
कल्पनाका वह बढ़ा सुख उसे वद्दीकी देखते,ही होगया और उससे 
, कुदालीसे उस जगहकोी खोदी तो, उसे असफफ़िय्ां. द।ख जाती और बह 
अपार सुखमें गते हो जाता है। इसी तरह इस आत्मामें ज्ञान स्वभाव 
की जो निधि गडी हुई है ओर तुम्हें मालूम नहीं है अतत्ध तुम इस 
संसारके असंख्यात विक/पोंसें दुःखी दी रहें, तो उस निधिकों खोजो । 
'बहः निधि तो तुम्हारी ही आत्मामें विद्यमान है ।-ये शास्त्र; भंडार हमारे 
ज्ञानी सत्‌ वाप दादाओंकेद्वारा - लिखी गई बढ़िया हैं, जिनमें।लिखा 
हुआ है कि/तुम , अपनी आत्मनिधिकों श्राप्त करनेकेलिये,:इस दशामें 
जावे: यहां जावो यह करों वह करो: तुम्हें बह निधि मिल ,जायगी जिस 
समय हमसे इन बहियोंकों- पढ़ा उसी.सम्रत़ हमें अपने आपसें सब " 
कुछ मलकलने लगा। अपने अन्तर में सारी चीज,दीख़ने! लगी.। अब 
त भगवानके गुण स्मरणका | हथियार :लेकर फ़िर ज्ञातानुभव रूपी 
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कुदाली लेकर हमें उस निधिकोी लेकर ग्वाजन्ाय निकालना ह ज्ञानस्व- 
भावदो बह नि प्राप्त होतेदी हमें जगतका भेद मालूम होजाता हैं। 
जब हम स.चते है कि थे वस्तुयें जुदी हूं, में जुदा हूँ, अपसके 
सम्बन्ध जुदे है मेरे साथ लगऋर रहने वाला मेरा यह शरीर भी मु कम 
जुदा हू तब ए्से निश्नयके व.द जब रसे जगतके भेदकों मेने अपने 
ज्ञानस्थभावकी- इृष्टिसे जाना इसके जाननेमात्रसे जो सुखा अनुभव 
होता है उस ज्ञानी हो सममता हें एसी अक्षय निाध हमारी ही आत्मा 
प्री हुई हैं उसके पानका उपाय स्वय॑ स्व॒य॑ के द्वारा होता हु | यह 
काये पराणोन नहों हं पर वच्तुका सेय ग परावीन है पराश्रयताका क्ले- 
श मिठ्ते दी यह स्वरूप अनुभूत हो जाता ई यहां क्षांन झेयकी पराक्यता 
का निपेध हमें सभी पदा्थाकी पराश्रयताके निपेघका संकेत करता हे । 
देखो तो सही, निर्मल ज्ञान द्वारा समस्त विश्वके उाननका 
भार होनेपर भी वह निर्भर हूं स्वस्सका निर्भर हे | कि वलीदेव भी 
आत्मद्रत्य हैं हम भी आसाद्रव्य हें जेंस थे पर का परस्पर गमन 
करते हुए आनते हैँ इसी श्रकार ही तो हम भी परस्पर गन ने करते हुए 
टी ज्ञान रहें 6 | तव इतना ऊजाननपर भी अनमें विरक्लाति नहीं होती. तो 
टम क्‍यों विकृषत होते "यह जाननेका अपराध नहीं स्वरूप दर्शन न.हो 
रहे का अपराध है| आत्मा ज्ञानसयमाव है रागस्वभाव नहीं जो स्व- 
भाव नहीं ओर फिर-मी रहे ता उसकी स्थिति स्वरूप से वाह्य ही रहती 
रहती हैं तव वह विभाव -मुमझक .द्वव्यपर तैरता हूं उसे जो अपनावे 
ही दखी हे जाता है| थेया ! अपने. ज्ञानस्वभावपर दृष्टिपात करो।वह 
अविकारी सहज -भावमय ह.,। तुम रांग द्ेप मदर मोह लोभ आदिके 
प्रिणामोंमें अपनी वद्धिः लगा रहे हो: और तुन्द उत्के अलावा कोई 
दसरी बात हीं नहीं सूकत्ी आर वही यशग़-तुममें लगा हुआ है| परन्तु 
इस रागसे अपनी बुद्धिंदटावी,तभी तुम्दारा कल्याण हो सकता है । 


देखो मेया ये पदार्थ अपनी सत्तासे सुन्दर पड़े है. परन्तु जीव 
की उनके भोगनेकी नियत हुई उनमें जीवने प्रयत्त करना चाहा कि थे 
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पदार्थ विक्ृषत हो जाते हैं जैसे थालीमें लड्डू रकखा है | बड़ा मुहावना 
लग रहा है जब तुमने उसे खाया तो तुम्दें चढ़ बढ़ा मीठा लगा; आत्मा 
वह लड्डू ५। खा सकता ओर न उसका मधुर रस आत्मामें चिपटता 
यह सघ मोहकी प्र रणायर ज्ञानका नाच हैं खाने । किकल्प यह 
आंत्मा करता है. और भोठा लगा यद्‌ चिक्रलय भी कर ढालता दूँ । 
जिसे स्वरसका स्वाद नहीं वह इसी प्रकार सिखारी होता है, उस तरह 
तुमने लड्डूमें राग तो रवा ओर यहाँ क्‍या हुआ वह ज्योहि गलेके नीचे 
आया तो साटी है गया | जब तक लडडू थालमें था बहुत घुहावेता 
लगता था मु हमें' पहुंचकर उसकी दशाधिनावनी हुई और पटमें उतरनेके 
बाद वह माटी हो जाता हैँ । कहावत भी है घाटी सीचे माटी | उसका 
असली स्वरूप पेटमें ज्वाने पर तो वया मु हमें अनेपर दही बिगड़ जाता दूँ 
विश्वास न हो तो दर्पशमें चबाये हुए लड॒डूसी देगलो तो के होजाती 
है, भ्रमसे सुख मालम होता है। अतः इन पांचों इद्धियोंके विपयोको 
छोड़ी इनमें - अपनी दुद्धि मत रूगाओ, स्पशंन ओर सना इन्द्रियोंक्रे 
'विपयोका नाम है काम, ओर धाण, चज्नु, ओर कर्णके विषयों 
का नाम है भें ग। जिस चीजक बिगाड़कर काममें लाए उसे कहते हैं 
काम, और जो चीज बिना उसके स्वरूपको बिगाड़े ही कामसें लावे 
उसे कहते हैं भोग, तुम इन सब इन्द्रियके वशमें पड़फ़र अपने झात 
स्वभावको मूल जाते हो । तुमने जहां * जिस २ वच्तुमें, राग पेदाकर 
रखा है उससे अपना लक्ष्य हटाओ थे सब हमारे कुद्ध भी सगे नहीं 
है। तुपने अपने सुखका विश्वास करके मोहके पद्ाथ्ोके पास जाते 
ओर बर्ग से उल्टा यद फन्न मिज्ञता कि तुय अपने दुः बच छो बड़ा लेते । 
मोदी जीव अपना अरराम पाने के वास्ते जहां २ और जितना २ मोह 
उसे मिलता, उसकी भोग भोग कर ओर उन्हें देखकर सुख्री होता है 
परूतु एवज में उसे उल्टा दुख ही मिलता हैं। 
यह ज्.गतके वाह्य पदार्थ सब थे खा है इनमें राग सत करो । अपना 
निर्णय आप करो कि तुम कया हो ? इम्द्रियाँके विषयोंमें आसक्ति से 
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घुसने वाले है प्राएी तू क्या चाहता है ? शाँति चाहता हूं। देख शांति 
चाहना हैं तो शान्त आत्माओंमें घुस अशान्त आत्माओंसें घुसकर 
आर रहकर तू शांत नदीं हो सकता। तू शांत आत्माओंमें घुसकर 
शांति देख। उस परम शांति ही बताने वाले ये शात्ष ओर ये मूर्तियाँ 
तथा संत साधु दीपक हैं. इनके उजाले में तू शाति का मार्ग देख । शुद्ध 
आस्मा मात्र ज्ञाता द्रप्टा हैं. उनके अंतर्क्षयाकार तो है, परन्तु वे किंचि- 
न्मात्र भी विकल्प नहीं करते न उनमें रागह प हैं और न कुछ करने 
भोगने का भी विभाव होता हूँ | इसी प्रकार सर्वे आत्माओंका स्वभाव 
है। तू भी ऐसा है, में भी ऐसा हूं। आप सब भी ऐसे दी हैं। जिसकी 
मति ऐसे ज्ञान स्वभाव में उन्मुख हुई वह इस ही दृष्टिके अमोघवल से 
सर्वे विकल्पोंका निषेध कर देता हैँ, प्रथक्‌ भी कर देता है । 
“यह प्रकरण यह विचार अपूय द जहां बड़े बढ़ीं की यह चृत्ति 
बहां में ही उनसे भो ऊपर बनना चादता हँँ। निःशंक श्रद्धा रखो कि 
एक वस्तु .। अन्यके साथ अल्प भी सम्बन्ध नदों है । यह मे,क्षका मांगे 
ओर शातिका सागे पाप रूपी घोर अन्वकारास ढका हुआ है। जैसे 
यहांसे खानियां जाना हूँ । रात्रिका समय है, घेर अन्धकार है, रास्ता 
बविकट है, उसमें नाना प्रकारके गद्ढे हैं, जाना आर्वेश्यक हे, सो जब 
तक हमारे हाथ लाइट नहीं हो तो हम आसानीसे वहां नें पहुंच 
रूकते ओर छोर अन्धवारके वारण गढ़ोंमें गिर जायेंगे। य.द्‌ लाइट 
दमारे हाथमें होगी तो हम आसानो से उसके सहारे गदह्ढठाँसि वचकर 
इप्ट स्थान पर पहुंच जांबगे | इसी तरह शांतिके मन्दिरमें जाना ता 
आवश्यक ह । परूतु उसका जो रू है, बढ़ा वित्रट है, उस मार्गमें 
पापका तीत्र अन्यकार हँ। जिससे शांतिका मार्ग दिखाई नहीं देता, 
उस पाप रूपी अन्यकारसे हमारा मांगे ढका हुआ है। क्लेशके गद्ठं 
ब्रीच बीच में है + यदि हाथमें सम्यग्ज्ञान मय लालटेन नहीं ह गी तो 
इनमें गिर पढ़े गे | डीवनमें जो क्लेश आए'गे, उपद्रव आयेंगे, उनमें 
गिर पड़े गे और धर्मकी मूलसे भुला देंगे। इसलिये शांतिके मन्दिरमें 
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पहुंचनेकेलिये हम बहां तब तक नहीं पहुंच सकते, जब तक है. भग- 
बान आपकी वाणी रूपी दीपक हमारे हाथमें नहीं आये | यहाँ हाथ ता 
उपयोग है जो सदा है, वह जब तक सम्यम्ज्ञान दी लाइ:से खाली था 
भव भचनिमें घूसें, श्रम आपदाके अनेक गढ़ मिं गिर पड़े । अब तो 
इतनी सामथ्ये आ गई । कि उपयोगमें सम्यग्ल्वान ( वरतु स्वहूप ) आ 
सकता ओर विधेककी आंख से स्व यथार्थ प्रथक स्वरूपवाले देखे 
जा सकते है | 

मनुष्य भव दुलेभ है अथवा ऐसा सामथ्य लाभ दुलभ है यहां 
स्वरूप जागृति करलो, सदा सुखी रहने का उपाय हो लेगा । एक आदमी 
सोचता है कि मुझे धर्म ऋरते ४० बप हो गये ओर न तो मेरे दूसरा 
लड़का ही हुआ, न मेरी कम्पनीमें नफा हुआ, इतना टेक्समें चला 
गया, इतना घाटा पड़ गया ओर मेरे इस धर्म करनेका कोई फल ही 
नहीं हुआ । अतः संसारमें धर्म कमे कुछ नहीं है । भले बृथा ही इसमें 
अपना समय खोया"। यह समझ कर वह जितना घर करता था उतना 
भी छोड़ देता, उसे वहां करना क्‍या चाहिये था ? इसे ए+ किस्सा ले 
कर देखो--एक राजा था बह शत्र ओके आक्रमणोसे रक्षा करने केलिये 
. अपनी सेना पर कई करोड़ रुपया खचे करता था, फिर भी उसपर शत्र 
का आक्रमण होगया |, तव यदि बह यह सोचे कि मेने इस सेना पर 
इतना- रुपया ख्चे किया ) उससे ऋक ई फायदा ही नहीं हुआ आर श्र 
का आक्रसण हो गया । अतः इस सेनापर रुपया खचे करंना वेकार 
है ओर यह समझ कर वह अपनी सेनाको सष्ट कर देता है | तो 
विचारों उचित है या अनुचित! उसंका यह कास बिल्कुल भी ठीक नहीं 
है| हर कोई कहेगा यह तो उसकी वेबकूफी ही है। इतना रुपया खर्च 
करनेपर भी यदि शत्र का आक्रमण होगया तो उसे और उपया खचे 
करना चाहिय और अपनी, सेनाकों उत्साह देकर आगे बढ़ाना चाहिये। 
परन्तु यदि बह अपनी सेनाक: ही नष्ट करदेता है तो वह शत्र विना 


हि 


किसी अडचनके ही'राज्यमें घुस आयगा। उसे जो थोड़ी बहुत सेना 
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युद्ध भी करना पड़ता वह भी नहीं करना एड्रेंग। अतः इस प्रकारकी 

दुवु द्वि नहीं लाना चाहिये यह लोकिक बात दे जरा इसे भ्रकृत निममें 
बटाइये धर्म हमारी सेना हूँ । उसकी तुमने व वपनसे रक्षाकी कितनेही 
पदायो था त्याग किया | धर्म ) सेवा, तने. मन और धनसे, की सेचा 
तो ज्ञान स्वभाचकी इृष्टिसे ही होती. पुत्ंरपि जो निवृत्तिके लिये प्रवृत्ति 
होती हे वह भी सेवा कही जांती है फिर भी क्लेशेसि तुमयर आक्रमण 
ऋर दिद्य तो तुम धैर्य रक्‍्खो | धर्मकी सेनाकी और उमंग बढ़ाओ 
के हैं थम तुम इढतास तुम सेरंगें आओ उसमे तीत्र वद्धि लगाओ। यह 
दी नहों सकता कि ध्ममें तुम पूर्ण बुद्धि लगाओ फिर भी क्लेश आदचे 
इसलिये धममें अपनी प्रवज्ञ बुद्धि, लगानी चाहिये। धर्म कया हैं, 
अनादिसे अनन्तकाल तक बिना हतुके सदा प्रकाशमान आंत्मामें रहने 
वाले ज्ञानस्यभाव जो कि सब तरंगोमें रहते हुए भी स्वतंत्र दे उंस ज्ञान 
न्वभावकी दृष्टि धर्म हैं। जरा गम्भीरतासे विचार करो तुम्हें इस संसार 
से एक दिन जाना हूँ अपने आपमें इस बातका दोहराय रख्ंों कि मुझे 
तो धर्ममं ओत प्रोतः होना हे । 

मे तो राग रंग क्लेश स्त्री पुत्र वन्ध संब्कार आदि सबसे अलग हं 
६रसॉमें सबसे अन्तिसरस शांति है। मेने सब रसोका नाटक तो दे । अब 
इस अन्तिमरसका नाटक ओर कर देखू । शान्तिर्समें आकंर शान्तिरस 
के अतिरिक्त और कोई रस नहीं आठा | अपने अपने अधिकारमें अपनी 
आत्मा होती है सवकी आत्मा अपने अपने अधिकारसें हें वाहरको 
चीज मत सोचो ओर बाहर का सत्य स्वरूप जानो | 

यह स्त्री और पुत्र यह कहते की तुम हमसे दूर क्‍यों रहते हो 
तो उनको उत्तर दो कि में तो अपने शरीर तकसे भी दूर हूं। तुमसें 
मोह केसे रख सकता हूं, जब कि से अपने शरीरतकसे भी मोह नहीं 
रखता तो ये तो सव वाह्य पदार्थ दे | उनमें मेरा मोह . क्‍यों रहेगा। 
यदि तमसे मैरा मोह रहेंगा तो शरीर तक से भी तो मंह रह जाता। 
उनसेयह कहों कि तुम भी इसी तंरह अपना मुक्ति का सांग अंपनाओं | 
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तुम एक धर्मका ही नाम रखो जो रूसारके दुःखेंसि छुद्वाकर आत्म- 
सुखमें लगा देता है वही असली धर्म है, मिथ्यात्व छोड़ो, उपन्यासस 
चित्त हृटाओ देवशास्त्र गुरूमें अ .ना विश्वास पेदा करो । गुरु कोन है । 
जो सब प्रयस्नस अर्थात्‌ अंतरंगमें ज्ञान स्वभाव दृष्टि की स्थिरतारूप 
विशिष्ट ध्यानोंसे और वाह्यममें इस याग्यताके होने पर अवश्य भावी वाह्य 
स्थितियोंके प्रचलनसे- बाधा रहित होकर निरंतर ज्ञानाराधना करते: हैं. वे 
गुरुह और-इसी ही ज्ञानस्यभाव अकपायभावके आदेशका जहां आदेश 
हो उसकेविरुद्ध विपय-कपायोंसे निवृत्तिका जहां आदेश हो वह शांस्त्र हैं 
आओरजो गुरुराज स्वभावमें लीन होगये क्मंस रहित हो गये अनंत चतु- 
प्राय सय दो गये वे दंव हैं। वस्तुतः ऐसे निजज्ञानस्वभावकी परखसेही 
देव शास्त्र गुरु को ही प्रतीति होदी है। अपने स्वभाव को जानकर 
इससे सेल खानेवाले इस मार्गमें उन्नत पुरुष इसके विश्वास्थ ओर 
दर्श हो जाते हैं. 
'जिस ज्ञानस्वभावमय हो उसका स्तीफा बुद्धिसे मत दो,व्यवह्ारकेफाम 
ज्यवहारसे होंगे ही परन्तु धर्मकी ओरसे तुमारी दृष्टि नहीं छूटनी चाहिये 
से चो कि मेरा जगत कोई हितकारी नहीं है, अनादि अनंत अहेतुक 
ज्ञान स्वभावी यह में ही केवल स्वयं सुखमय हूं परलच्ष्यरूप ही क्लेश 
ही अहित है अतः परमसें हित प्रतीति रूचिके क्लेशमय भावसे मुक्त 
होकर निजबुद्धिमें ही. स्वाभाविक ज्ञानोपयोग द्वारा स्वतंत्रतासे विहार 
करो बही हित है। अब इस प्रकरणमें ज्ञान पदार्थो्में रहता है इस प्रकार 
का वर्णन कर रहे हैं 
' रदणणमिह इंदणील दुद्धज्कसियं जहां सभासाए . 


अभिभ्रूय तंपि दुद्व/ वट्टदि तह णाणमत्थेसु ॥३०॥ 
जिस रूपसे ज्ञानदा परिणाम उस विशेषज्ञका है वह उसका 
उसकालमेंही है । वह व्यक्ति भी सदा <सकी नहीं होती जब ऐसा वियोग 
है तव तो मात्रज्ञान स्वभाव ही ध्रव रहा. वही आत्म ' स्वभाव रहा उसे 
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पहिचाने बिना उसके आश्रय त्रिना अथात निजके आश्रय बिना पर्याय 
को निमलता नहीं वास्तविक शिवमार्ग नहीं मिलता अब ज्ञानसवेस्व 
को देखकर बिचारो। जैसे एक गिलास दूधमें इन्द्रनीलमणि डाल दिया, 
परिणाम स्वरूप जितने परिमाणमें वह दध हे उतने परिसाणसें वह 
दूध उस इन्द्रनीलकी क्रान्तिसे नीला हो गया दधके रूप को भी दबाकर 
अपनी कान्ति द्वारा इन्द्रनीलने दृूधकों नीलाकर | दिया बस्तुतः इन्द्रनील 
मणि जो कुछ भी कर सकता अर्थात्‌ परिणाम कर सकता वह अपनेमें 
ही। मणिज्षेत्रसे चाहिर मणिका गुणपर्चाय प्रभाव आदि कुछ भी नहीं है 
यहां निमित्त सम्बन्धकी अपेक्षा यह कथन हें इन्धनील मणिके साजन्नि- 
ध्यरूपको निमितमात्र करके दूध स्वयं ऐसा प्रतिभासित होरहा है जेसे 
हि आत्मा कर्मोदयके योगको निमित्तमात्र करके स्वयं रागी दूं पी आदि 
प्रतिभासित हे।ता हैं एसे उपचारदृष्टिको लेकर अभी कथन है तो कहा 
गया कि इन््रनीलने दधकों नीला कर दिया इसलिये इन्द्रनीलकी कान्ति 
सारे दधमें व्यापक है | इसी तरह ज्ञान ओर दूध आत्माका सम्वन्ध 
निके कारण यह कहा जाता है कि सारे ज्ञेय पदार्थामें आत्मा 

व्यापक है । 

कहा जाता कि ज्ञान पदार्थोाका अपनमें व्याप्त कररहा हैँ ओर 
ज्ञानरूप यह आत्मा है अतः ज्ञानके द्वारा ये सारे पदार्थ आत्मामें व्याप्त 
हो रहे हैं। केवलज्ञानी ऐसी शक्ति रखता जो अपने को भी जानता' 
ओर सार संसारकों भी जानता आर सारे अज्ञानरूपी अन्धकारको दर 
करके अपने ज्ञानसे सारे पदाथ्रमें रहता | ज्ञानमें जी क्षेयाकार परिणरति 
हुई उस ज्ेयाकार परिणतिमें यह ज्ञान पूरा ज्याप रहा। अज्ञानो शेयर 
सा लुप्त हो जाता है कि जिससे वह अपने आपक वाह्मय ज्ञेयसे प्रथक 
नहीं कर. पाता,। परन्तु ज्ञानी जीव स्पष्ट इस बातकोा ससभाता कि ज्ञान 
ज्ञानमें व्ते रहां और ज्ञेय ज्ञेय में बत॑ रहां। वास्तवर्मं थह ज्ञान तो 
ल्ञानेंकों ही हुआ दै ज्ञेयका ज्ञान नहीं हुआ । ज्षेव हमसे फितनी दूर हे 
यह चौकी हमसे कितनी दूर है फिर भी हम कहते हैँ कि ज्ञेयका ज्ञान 
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या चौकी का ज्ञान । परन्तु यह ज्ञान अ-माका ज्ञान हैँ। चौकी ज्ञानने 
अवश्य जानी, परन्तु वह ज्ञान आत्माका छान ही कहलायेगा | 

देखो भेया ! ज्ञायक स्वभावक्ी पढिचानके लिये अंतज्षेयाकार 
के स्वरूपसे भी प्रथक श्र व स्वभाव देखा जाता हैँ. यहां फिर वाह्म ज्लेय 
का त, प्रश्न ही क्‍या ! अवसर ही क्या ? तथा इस ही प्रकार दशंन 
सुख वीयके विपरीत परिणमनक! ज्ञान स्वभावस सेल नहीं खाता, 
सो इनसे भी ज्यादा परखना है ओर फिर सब गुर्णोके स्वभाव परिण- 
मनका जहां असेद हो जाता है। रेसे ज्ञायक स्वभावकों लक्ष्यमें लना 
है। उस अनादि अनन्त अहँतुक ज्ञान स्वभावके बलसे ऐसी ज्ञान 
व्यक्ति प्रगट होती है कि जहाँ सवे ज्ञेय जेसे हैं, वेसे उनका पूर्ण जानन 
हो जाता है। उस स्वरूपका ही यह विवेचन चल रहा है। यहां इस 
की परख करो कि ज्ञानका शेय हो सकता हे या नहीं और ज्ञेयका 
ज्ञान हो सकंता है। इसके उदाहरणमें एक दृष्टान्त लो--जसे भीत पर 
हरा रंग करा दिया | देखो यह कहा जाता कि यह हरा रंग भींतका है 
परन्तु बह रंग तो रंग का है। भीतका नहीं है, रंगत भीतसे बिल्कुल 
भिन्न है। इसी तरह यह ज्ञान सारे विपयोंसे भिन्न है। फिर भी यही 
कहा जाता है कि जेयका ज्ञान चोकीका ज्ञ.न परन्तु परमार्थेसे किसी 
वस्तु का अन्य के ६ कुछ नहीं है। इस लिये ज्ञानी जीव कहते हैं कि 
ज्ञान इन वाह्य पदार्थोका नहीं है । परन्तु यह ज्ञान आत्माका ही है। 

प्रश्त--इस र॑गको इसी भीति 7 रंग क्‍यों कहते ? दसरी भीति 
का क्‍यों नहीं कहते | उत्तर--इनमें वाह्य आध.र भाव ऐसा है जिससे 
कहा ; कि यह रंग इस भीतिका है। यह रंग पर्यायरूुंपसे इस भीत 
पर है ओर इस रंगकी ऐसी पर्याय होनेका आश्रय मात्र यह भीत है 
भीतके आश्रयसात्रपना होनेंपर भी यह रंग भोतका नहीं है. वहां यह 
जानना कि यह रंग भीतका नहीं है, यह तेः रंग का रंग है। इसी 
तरहसे चोकीका ट्वान, चोकी ज्ञानका +पय हुआ] इस लिये चौकी 
का ज्ञान प्रतीत होता है। वास्तवमें यह चौकी का ज्ञ|न नहीं है। अब 
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आगे बढ़ो | छ्वानसे ज्ञानी अभिन्न है तो यह ज्ञानी वोकीका नहीं है। 
यह ज्ञानी ज्ञानका हैं चोौकीका नहीं है | 

लोग कहते है--अरुविद्या का ज्ञानी, हवाई जहाजका विशेषज्ञ 
आदि। परन्तु आत्मा अपने ज्ञानका विशेपज्ञ हे उस हवाई जहाज 
या विद्य का विशेपज्ञ नहीं है। जिस रुपस ज्ञानका परिणमन उस वि- 
शेपज्ञका हूँ वदी उसका उस कालमें है वह व्यक्ति भी सदा उसकी नहीं 
होती । जब ऐसा वियोग हूँ, तब तो मात्र ज्ञान स्वभाव ही भव रहा, 
वहीं आत्म स्वभाव रहा, उसे पहिचाने बिना उसके आश्रय बिना 
अर्थात्‌ निजके आश्रय बिना पर्दोयकी निर्मेलता 'नहीं , वास्तविक शिव 
मार्ग नहीं मिलता। उस ज्ञान व्यक्तिसे भी जब ज्ञान स्यभाव प्रथक 
लक्षण वाला है तय ज्ञेय और ज्ञान भिन्न २ है, इसके समभने में तो 
कोई अड़चन ही नं, ऐसा सवे जगत ने न्‍्यारा इस शरोरसे भी न्वारा 
शरीरका अर्थ उद में वदसास होता-उससे भी न्यारा यह ज्ञानी आत्मा 
हैं। इस शरीरकों कितना भी मलो धोवो सब कुछ करो, फिर भी 
पसीना ही निकलता हूँ | रोग बुढापा आता ही है। गाली गलोंज अप- 
समान आदि सुनकर आग वबूला, इसके निमित्त जीव होता, ऐसे इस 

शुचि शरीरसे भी न्यारा, २४ घन्टा जो कलाएँ सबको सकती हैं--- 

रागठ्प की उन सब- कलाओं से भी न्यारा, ऐसा ज्ञान स्वभाव इसे 
आत्मा का सबसे भिन्न स्वरुपी हांता हे । इसको स्थिर करनेवाला ज्ञानी 
ऐसे ज्ञानको पाता हे, जो ज्ञान तीनों लोकों ओर तीनों कालॉको जांनता 
है| लोकमें कहते हैं जो गम खाता हैँ उसको सबसे पहिले फल 
मिलता है। हम ठृपष्णाके वश अधीर होकर दोड़ रहे, इस भाग दोड़सें 
'गाठकी ही रकम खोये जा रहे है, वाह्म पदार्थंके लिये उनसे सुखी 
होनेके लिये दौड़ मत लगाओ । अपने आपमें स्थिर रहो । अपने आप 
में लीन रहो और. देखों कि तुम क्‍या हो ? तब यह ज्ञान ओर तब 
यह सुख अनन्त. सुखमें परिणत हो जायेगा । 

जो वाह्ममें लगा रहेगा, उसे वाह्य भी नहीं मिलेगा और जो 
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वाह्मसे अलग होकर रहेगा, उसके चरणोंमें वाह्य लौटेगा और विशे 
पता तो उसकी आत्मवैभवकी ही है। एक लखपति आदमी जो अपने 
लंगके नीचे चांदी सोनेका पीकदान रखता था ओर उसी 'में पीक 
थूकता था। एक गरीब आदमी वहीं ही बैठा था वह उसे देखकर 
पीकदान से कहता है कि तुमे यहीं थ्रुकानेमें मजा आता तो तू यहीं . 
रह, मुझे तेरी आवश्यकता नहीं है। जो चाहता है उसे शक्ल भी 
नहीं दिखाना चाहती और जो नहीं चाहता और जिसके काफी ऐेश्वर्यहे 
उसवा पीक भी उसीमें थुका.लेती हे । यही संसारका घ रखधन्धा 
है। जब हम सारे जगतको जानने केलिये तड़फते तो सारे जगतको, 
नहीं जान पाते और जब हम सारे जगतको जाननेकी इच्छा ही समाप्त 
कर देते हैं, तो यह ज्ञान और सुख, अपने आप प्रगट हो जाता है । 
जब हम उस चांदी सानेके पीकदानकी इच्छा ही -मिटा देते हैं ठ. वह 
पीकदान हमें तड़फा नहों सकता, पीक॒दान माने, सारी लक्ष्मी । 
भेद विज्ञान को अपूर्व महिमा है। इसके बिना त लोकमें ,भी 
आारास नहीं, पर्यायविशिष्ट संसारी जीबोंमें मोही ही अपनी राग- 
कलाओंकी प्रतिष्ठा रखना चाहता है। वस्तु स्वतन्त्यक्री दृष्टि में यह 
कुछ रूचनेती बात तो दूर रही | इसके विषयमें विधि निषेधकी कल्पना 
भी उसे नहीं सुहाती । वाह्य वेभव तो प्रगट जुड़े है । उनमें मोह होना 
' तो महा मोह दे ही । किन्तु निज क्षेत्रसें उद्धूत रागादि विभावों से 
क्‌ अपने ज्ञान स्वभावको न पहिचान सकना भी महा मं ह हे । हे 
आत्मन विवेकरूपी छेनी ले और जहां जरसी भी ड़ चेंतन्यकी संधि 
प्रतिभासित हो वही इसे लगादे ओर अभ्यासका प्रहार कर | अपने 
स्वरूपकी निश्चयसे पावेगा फिर उसी में रेत होकर अनन्तकाल सुखी 
रहेगा। प्रज्ञा भगवतीके प्रसादसे ही हमें ज्ञान प्राप्त होता है जिस से 
हम सुखका अनुभव करते, परन्तु हम वास्ववमें करते क्‍या ? हम 
अपनी इच्च्राको समाप्त करनेके स्थानपर हुनियांमें अपने आपके आ- 
राम और सुखके लिये दुनियांकी देखादेखी करते हैं और जो दसरे 
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फरते हैं बेंसा ही करना चाहते हैं। ' 

हमें इस प्रकार सोचना चाहिये कि में तो इस दुनियांमें एकाकी 
हूं, ये जगतमें जो सुख दुःखके वहानेसे रहते हैं. में उनपर क्‍यों जाऊं, 
मेरी अपने आपको आत्मा ही में कल्पंनाके चल्पर जगतके दुःख सुख 
हो रहे है अब खूब सोचकर अपने सार्गका ।नणेय करो कि तुम्हें करना 
क्या हू ! यह सम्मति आज्ञा भगवानने दी कि अब ते यही करा कि 
इन याहा पदार्थसि परिणति हटाकर ज्ञानस्वभावमें चुद्धि लगावो तभी 
पर्याय कुछ भी रहे उस पर्यायछी पर्बाह न करके भी तुम्हारे अन्तरमें 
आवुलता न रहेंगी । यह से थो कि में अपने अन्तर ज्ञेयमें व्यापक हूँ, 
इतना ही मात्रमें अपनी सत्ता रखता हूं जगत की कोई सत्ता मेरी आत्मा 
में नहीं है । ज्ितना परिचय और समागम ओर इप्त संसारसे हुआ ये 
कोई भी मेरी रक्षा करनेवाले नहीं है भूटे मित्रोंकी सम्मति तो मोही 
रूचिसे सुनते हैं किन्तु ज्ञानी भगवानकी हो सम्मति सुनते हैं। 

एक साघुजी थे उनके पास एक राजा आया ओर कहने लगा 
महाराज आप इतना दुःख क्यों पाते हो, आप मेरे घर चला ओर 
नग्न घूमनेकी बजाय अच्छे कपड़े पहिन ला । साधुजीने कहा, राजन 
अच्छा ! किन्तु कपढ़ा पहिनना ते तभी शोभा देगा जब उसपर -आशभू- 
पण भी पहिन॑ | राजाने कहा आपको आभूषण भी मिलेंगे साधुजीने 
कहा परन्तु आमृपण तो जब'ही शोभा देंगे जवक्रि नोकर और नौक- 
रानियां भी हो फिर में टर और उसके साथ पेट्रोल,उसके साथ डाईवर 
की भी आवश्यकता द्वोगी और उनको चलाने के लिये रुषयों पेसेकी 
आवश्यकता पड़ेगी। राजाने कह मद्रराज आपको सब छुद्ठ मिलेगा 
तव साधुजीने कद्दा कि जब हम इतने ठाट बाट से रहेंगे तो हाथसे 
खानों वनाकर रावें तो वह क्‍या अच्छा लगेगा, इस कारण हमारी 
शादी भी होना उरूरी होगा,'राजाने कहा महाराज आपकी शादी भी 
आपके इच्छानुसार हो जायगी | फिर साधुजी वोले कि शादी दोनेके 
बाद बच्चे कच्चे भी होंगे उनके लिये भी धनकी आवश्यकता पड़ेगी । 
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यदि लड़की ही गई तो उसकी शादि भी करनी पड़गी आर उसके लिये 
भी धन जुटाना पड़ेगा लड़का हुआ तो उसकी पढ़ाई आदिम ख़बचे 
करना होगा । राजाने कहा क्रि आप भद्दाराज फिक्र क्‍यों करते हैं, में 
सब ठीक करद गा । तब साधुजीने कहा राजन ! यदि लड़का मर गया 
तो रोना भी पड़ेगा, राजा एक दम बोला बरस महःराज रोना तो आप 
ही को पड़ेगा में तो केवल आपके आरामकी हर नरहसे व्यवस्था कर 
सबता हूं फिर भी जो दुःख होगा वह दुः्ख ता आपहीको भुगतना 
पड़ेगा | ह मेरे वशकों वान नहीं है। साधुजीने उत्तर दिया राजन 
जिस कपड़ेमें साथ लगते २ रोने की तोबत आजायगी तो हमको उस 
कपड़े न. जरूरत नहीं है। इसी तरह भगवान कहते है कि इस ममुष्य 
भव आकर इसे व्यथ ही फूकना नहीं चाहिये। इसमें' आकर रोना * 
नहीं चाहते हो नो इन सब्र वाह्य पदार्थोासिं अपनी परिशति हटाओ । 
इष्ट वस्तु मल जानेपर सुख मत करो, यदि सुन्च करोंगे, नो जब उस 
वस्तु . वियोग होगा ती तुम्हें रोना पड़ंगा। यदि लक्ष्मी चाहंतें हो 
तो लक्ष्मीसे दर रहो | परन्तु यदि तुम यह कद कि दर इस लिये रहता 
हुँ कि मुझे लक्ष्मी मिले, तो तुम दूर कहां रहे । ऐसा चाहकरेर कोई दर 
रहा तो वह दूर ही कहां रहा ! 

ये वेराग्यकी बातें हमारे मूलमें तव तक नहीं झा सकेती, जब 
तक कि ज्ञान स्वभावको नहीं पहिचानो। अतः ज्ञानस्यभावकों पहि- 
चाननेकी कोशिश करो! अपने देनिक जीवनका कुछ समय अपने 
मननमें ख्े करो। आत्मस्वभावके निरीक्षणके बिना मन कहाँ लगे 
गा ? जहां जिसका परिचय होगा, परिचय तो है पर पदार्थोका और 
चाहे निज सुख ! वेजोल वात है। अरे भाई परका परिचय तो यंथार्थ 
नहीं, जैसी कल्पना की वैसा परिचय किया और कल्पनाके अनुसार 
है परका परिणमन्र चाहा, परन्तु यह त्रिकाल भी अभीष्ट सिद्ध नहीं 
होगा । यदि तुके अपने ज्ञानके अनुसार परका परिशमन देखना है 
तो एक बार सबको भुलाकर अपने को जगाकर 'ज्ञान स्वभावम स्थिर 
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होज़ा। .तव ऐसा कैंचल्य जागृत होरा कि जो तू जानेगा सो ही परिण- 
मन होगा, अरे जाननेके अनुसार ही सब परिणमेगा, हां, हां क्‍यों 
कि जैसा जो. प्ररिणमेगा वैसा तू जानेगा | इस महत्त्वकेलिये उदार 
बनने की. आवश्यकता है। देखो भैया ! यहां कुर्स्सीवाजीकी कपाये 
में ११-१२ दिनकी हड़ताल रही। उन दिनोंमें या तो हड़ताल ही 
६ कै ३ 6 ९५० 
काम जेसे सत्याग्रह आदि ही करते या फिर धम शास्त्रमें ध्यान रखते । 
क्योंकि तुम्हारा व्यापार तो बंदर पड़ा था,. कुछ भी तो करते , क्‍या 
किया जाय ? गप्प और रागकी आदत भी तो बुरी है। इन दिनोंमें 
कितनोंके अंतरंगमें यह इच्छा हुई कि हम हमारा यह समय धर्म साधन 
में लगावें .हो केसे। . . 
धर्मसाधनोंसें प्रवृत्ति मनक्की इच्छासे होती है। मनकी इच्छा 
नहीं हो तो फुसत नहीं होनेकी वात आती है| ऋहते हो मुझे फुर्सत नहीं 
मिलती , अरे धर्मके लिये तुम्हें समय नहीं मिलता, परल्तु क्या मरने 
के समय भी तुम्हारी समय ,न मिलनेकी वात चल सकती है ! यमराज 
(आयुक्षय) को तो उस समय नहीं कह सकते कि # मिनट ठहरो, अभी 
मुझे, समय नहीं । यृहस्थीकी व्यवस्थाफेलिये नियत ही समय रखो तो 
अब्काश, धर्मको मिल ही जायगा | अतः धरकेलिये भी अपना निथत 
समय करो,। गाहं॑स्थ्य व्यव॑स्थाकेलिये निय्र॒त ही समय रखो, तो अवकाश 
धर्सकफी मिल ही जायगा। जैसे आफिसका समय नियत रहता है 
और वहां देर तक ठहरनेकी वात नहीं हो सकती | उसी तरह घरको 
भी आफिस बनाओ । घरकी व्यवस्थाका अपना समय-निश्चितः कर 
लो, . कि.जो भी. तुम्हें करना है उसी समयमें करो। प्रति. दिन ही घर 
की उलमनोंमें सारा. समय दोगे, तो केसे दाम चलेगा | -यह्‌ समय चला 
: गया तो फिर क्या हाथमें आएगा ! मल॒ष्यजीवनमें कोई पुरुषा्थ 
नहीं किया तो इससे अच्छा तो यह था कि मलुष्य जन्म ही न लेते, 
तो यह नम्बर तो आपका संरक्षित रहता, पुरुषके भव १६ 
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मिलते हैं। 


( २३० ) प्रचचनसारप्रवचनःगाथ. २.६ 

देखो सैया ! गन्नेंमें नीचे रस नहीं, ऊपर रस नहीं, मध्यमें 
कीढ़ा लगा, उस गन्ने के भोजनमें क्या कुद् लाभ- है ? उस तो बोन 
में लाभ है, इसी तरह मनुप्पफी बालक वृद्ध अवस्थामें धर्म प्रायः नहीं 
होता व जवानी विपयोंमें म्थाइ तो सत्र व्यर्थ हुआ | इस मनुप्यभव 
को धर्ममं लगानेसे लाभ ह परन्तु माही क्या करें ? क्योंकि उसमें 
विपयोका कीड़ा ज्ञा गमा । भाई सम्बग्लानस कहीं कोई आपत्ति नहीं 
आती , विपय कपा।योमिं रहकर अनन्त अंस्तार की आपत्ति क्यों बढ़ा 
रह ? ज्ञान ही ए , शरण हैँ, ज्ञानस इस ले कमें भी बितदा नहीं रहती 
ओर से अन्यत्र | हमें यदि कई शरण है तो वास्तत्रमें आन्मस्वभाव 
ज्ञान। यह बड़ा उत्कृष्ट हूँ । मित्र कहो, पिता कही, बन्धु कही सर्वस्व 
अभिन्न यह ही हैं ऋत्माका । ज्ञानके रहनंपर आपत्तिका भय भा 
नहीं। चिशु॒द्धज्ञानमें त आपत्ति है ही नहीं किन्तु यदि लें. क ज्ञान 
भी होथे ते। भी ल.कमें निरापद देखा जाता हैं । 
ै एक यार एक्र बुहा, उसकी घुड्टी सी, उस जवान पद्र ओर 
बहू चारोंके चारों किसी गांवमें जा रहें थे। जब्र गांव तीन मील दूर 
था तो रात पढ़ गई ओर थे सब रास्तेमे ही रुक गये । कुद मुसाफिर 
' ओर मिले उन्होंने उन्हें वंहां रुकनेसे रोका और कहा कि यहां मत 
रुकी । यहां एक भयंकर राक्षस आता है वह मिलनेवालेसे एक 
सचाल पूछता दे ओर उत्तर न मिलनेपर उसे खा जाता हैँ। बुद्ढा 
 ब.लता है-अच्छा हम देखेंगे कि वह केसा भयंकर रास. है उन्होंने 
- रातभर बारी बारी से जगना तय किया; पहले पहरमें चुड़ा जगा । 
दूसरेमें बुड्ढी, तीसरेसें लड़का; और चौथे पहरमें चहू जगी । 

जब बुड्ढा जग रहा था तो राक्षस आया और उसने उससे प्रश्न 
किया “एक्रा गोत्र” यह व्याकरणका सूत्र हैँ फिर भी बुइंने इस प्रश्न 
का उत्तर नेतिकतामें दिया 'एकोगे,त्रे भवति स पुमान्‌ थरः कुट्ठुम्ब॑ वि- 
भतिः अर्थात्‌ गोन्रमें वही पुरुष श्रेष्ठ कहा जाता है जो रूरे परिवार 
में रहते हुए सारे परिवारका पोपण करता । उत्तरस रस संतुष्ट 
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हुआ और उसे खानेके चजाय उत्तम आभूषण आदि इनाम ओर 
. दे गया | ह 
दूसरे पहसमें जब चुट्टी जगी तो वह राक्षस फिर आया आर 

'बुड्टीसे प्रश्न किया--बृद्धो यूना | यह भी व्याकरणका सूत्र.हे परन्तु 
बुड्डीने उत्तर दिया कि बुद्धोयुना सह परिचयात्त्यज्यते कामनीमि:। 
अर्थात्‌ वृद्ध पुरुप होय और जवान झीौसे शादी दी जाय | यदि उस 
जवान ख्रोकी जवान पुरुपसे प्रीति हो जाय ठ॑ यह जवान ख्री वृद्ध पुरुष 
को छोड़ देगी । राक्षस उत्तरसे संतुष्ट होकर फिर चला गया 

तीसरे पहरमे लडका जगा राक्षसने जाकर पश्न किया; 
सर्वस्प्र द्वो इस सूत्रका भी नीतिरूपमें लडकेने उत्तर दिया कि स्वेस्य हे. 
सुमतिकुमती सम्पदातत्तिदेतू “जीबोंके सुमति और कुमति रहती हे 
उसमें सुमति सम्पद्यका कारण है और कुमति विपत्तीका कारण है 
कहा भी हई” जहाँ सुमति तँद सम्पत्ति नाना ” जहां कुमत्ति तह चिपत्ति 
निधाना ” इस उत्तरसे भी राक्षस चला गया 
| चौथे पहरमें बहू जगी उससे राक्सने आकर प्रश्न किया-ल्ली 
पुवत्‌। इसका बहूने उत्तर दिया कि 'स्त्री पुचत्‌ प्रभवति यदा तद्धि 
गेहँ विनष्टमः जिस छुट्ठम्वमें स्त्री पुझपषके समान उद्दंड हो जाती है 
बह घर बरवाद हो जाता है ख्रीका काम घरकों सम्मालना है। पुरुष 
उसमें नहीं समझता | हां यदि स्त्री तंग करती हे तो वह सारी तनख्वाह 
इसकी देकर कहदे कि चलाओ तुम खर्च। धर्मकेलिये कुछ भी रखना 
हो, वह पहिले ही रखले और चाकीका सब खर्च चलानेकेलिये खीको देदे 
कि अब वजट चलाओ | तभी उसका पता चलेगा चलेगा ओर उसकी 
दिन प्रति दिन की नित्य नई मांग खत्म हो जायगी। अस्तु तात्पर्य यह 
६ कि ख्री पुरुषकी तरह उद्द'ंड हे जाय तो वह घर वरबाद हो जाता हे । 
वह राक्षस चारोंसे ठीक उत्तर पाकर उल्टा चहुमूछ्य आभूषण का उप- 
हार देकर चलागया ओर उन्हें खा न सका | 

। जरा सोचो ओर जानो कि ज्ञान आत्माका कितन। सहायक है । 
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ज्ञान फे अतिरिक्त सब असार हैं। दरनियांमें मेरा कोई सहायक नहीं न 
यहां मेरा छुछ और न वहां मेरा कुछ । जहां जेसा २ हू उनसे मुझे कुछ 
नहीं मिलता ।में व्रिचार करके ज्ञानसे जगतके स्वरूपको देखता हूं तो' 
पाता हूँ कि मेरा कुछ भो नहीं। मेरी आत्मा ज्ञानसे अधिक कुछ भी 
नहीं, मेरा है ज्ञान लखपतिपना है ओर करोड़पति हैँ यदि तृष्णा बढ 
जाय तो वह सुख ओर करोड़पति या लखपतियना क्‍या दे । मेराही ज्ञान 
चेमव है धर्मकी लगन होना चाहिये जिसकी धर्ममं लगन .है वह मोहके 
साधनोंमे सदा नहीं रहता जिसको लगन होगी वह कभी २ मांन्द्रमें 
जायगा जंगलमें जांयगा एकान्तमें जायगा। भगड़नेकी वजहसे नहीं 
यदि किसीको घरके दक्रिसी आद मीसे कगड़ा होगया ते; उस चलहसे वह 
मदिरमें या जंगल में या एकान्तसें नहीं जायगा परन्तु उसे ज्ञान स्वभांव 
की स्वाभाविक्र शांति केसे आराप्त हो इसके लिये कभी एकांन्तमें जाता 
कंभी सत्संगर्म भी जाता कसी सॉदिरसे भो आता | ऐसी उसको चप्टाएँ 
होती है ज्ञानस्यभाव ही उसमें रमता हे, ऐसी अंतरंगमें प्रवृत्ति हुई तो | 
जानी कि हमको यह वात लग गई | इस बात को अपने अंतरंगमें लगां- 
ओो | “यह लगन रखो इस लगनमें रहे बिना इस ज्ञानस्रभावकी रति 
हुए विना आत्मा साफ नहीं होगा यदि ज्ञानस्वभावपर रुष्टी दोगे ता 
यही तुम्हारा साथ देगा ओर तुम्हारी परभच ओर इस भवच॑ंसे रक्षा करने 
बाली होगी । ऐसा समझ कर वाह्य पदार्थामेंसे मन हटाओ ओर निज 
स्वभावके आश्रय परिणत होकर सब आपदायें समाप्त करो । 

“ ” इसगांथा सें यह बताया है कि यह ज्ञान आत्मासे अभिन्‍न 
होनेसे स्त्रयं तो क्तोी है और करण ज्ञान है ही सो स्वयं करण है अब 
वह इसके उपचारके आश्रयभूत वाह्य अथोक्ते उपचारंसे कार्ममूत समस्त 
ज्ञेयाकारोंको व्याप कर बतंता है। इसलिये काये कारणकी उपचार कर 
के यह कहा जाता है कि ज्ञान अर्थोंकों व्याप कर वतंता है । यहां भी 
परमार्थ से जो वस्तुस्थिति है उसकी पहिचानसे अखरण्ड घिभक्त एकत्व 
परिणत निज - ज्ञानस्यभावकों, देखना | उक्त कथन ज्ञान स्वभावकी 


प्रवचनसारप्रचचनगाथा३१ ( बई३ ) 


पहिचा नकेलिये है सो ज्ञान स्वभावकों पहिचानकर सर्व विप लय स्यागकर 
उसमे हो रत रहना यह उपाय सम्यरदशेन सम्यर्द्वान सम्यक चरित्र वी 
परिप्र -एक्ताका होगा । 

इस प्रकार यह सिंद्ध किया कि ज्ञान अर्थार्म रहताहे अब आगे 
यहते हैं कि इस ही प्रकार अर्थ ज्ञान्में रते हैं ऐसा संभावन करतेहैं 
यहां संभावयति शब्द उत्तम हैँ जिससे यंह ध्वनित हैं कि निश्चयतः 
तो ज्ञान ज्ञानमें ही रहताह ओरअथ अथमेही रहतेह तथापि जिस दृष्टि 
से छान । अश्ॉमें व्यापना कहलाया उस दष्टिसे अथोंमें ज्ञानका रहना 
कहा गया है । बा 

जदि ते ण संति अत्था णाणे णाणं ण होदि सब्बगयं | 
 सब्बंगयं वा णाणं कहँ ण सखणद्विया अत्था ॥३१॥ 


थदि विश्वके समस्तपदार्थ अपने ज्ञेयाकारके अलोकिक समयंणक्रेद्रारा 
उस केवलक्नानमें न हो तो वंह ज्ञान सर्वगत नहीं कहलासकेंता | जैसे 
दर्पणर्म सम्मुखस्थित' पदार्थ अपना विन्च समपंण करदेतेह। यद्यपि 
पदाथ या पदार्थका गुण या पर्योय उस दपेणमें अथवा दर्षणके शुख 
था पधार्थम नहीं पहुंचता फिर यह तो आंखी रतमने की बात हैं कि 
पदाथे जो मल नेके योग्य हैँ उनके निसित्त की पाकर दपंण उसे पदार्थ 
के अनुरूप अपने तरिम्व बना लेताई। बसे हो तत्त्ततः जगतका कोई 
पदार्थ अथवा पदार्थाका गुश या पर्याय ज्ञान गुण या पर्याय अयवा 
आत्मामें” नहीं पहुंचता फिर भी कुछ तो यहीं-प्रगट सिद्ध है कि हंम 
जितने पुदार्थोकोी 'जानतेह्ें वें अथवा 'उनके गुण था पंयाय कुछ भी 
भुमंगें अथवा मेरे गुण या पर्यायामें प्रवेश नहीं पारहे हैं तंव यही स्व- 
भावसिद्ध वात केचलीमें भी है । परन्तु व्यवहारसे यदि ऐसा नह अर्थात्‌ 
. 'निमितमैमित्तिक भावरूप वात न हो ते, ज्ञान की अश्वक्रियाका अभाव 
है नेसे ज्ञानका ही अभाव होजायगा ओर * ज्ञानका अभाव होनेसे 
' आत्माका अभाव होगा “ओर आत्माका अभाव 'होनेस इन सब प्रृथ्वो 


के जी हि 


( २३४ ) मवचनसारमववन ग।था३१ 


काय #लकाय अग्निकाय वायुकाय वनम्पतिकाय रूप पुद्वलीका अभाव 
होीजायगा क्योंकि जो कुछ पुद्लल द्रव्य दोगते हैँ उनका यह आकार 
प्रन्‍।र जीवब्रव्यक्रेद़्ाश! निरमित्तरपसे वरणुंशायाक्रे मदण बिना नई हो 
सकता था | जब इन दो का ही अभाव हागयः फिर दुनियां ही क्या 
किन्तु दुनियां सब प्रकटसिद्ध हे ऋतः ज्ञान व्यवहार नयसें सवंगत हूं 
ओर ज्ञान सर्वगत तभी हैं जब स्व ज्ञानगत हो । 
भेया यहां निर्मलज्ञानकी महीमा तो देखो जगन्‌ में जो भी सत्‌ 
है बह निर्मलज्ञानसे बाहर नहीं है से अर्थ अबरा कतऊते है। अदो 
कैसा स्वभाव है। इस जीवने अपने ऐसे उरक्ृष्ट बेभवकी तुच्छ वातोके 
प्रसंगमें' आकर ढकदिया है ऐसे जीव दयापात्र हैं। देखो ते। कठिन 
बात सरलसो हो गई ओर सर बात कठिन होगई है। नित्य अंतरंगर्स 
 प्रकाशमान यह स्वभाव इत्तना गुप्त होगया जो अपनी ही बात अपनी 
'समभरम न आ।वे। इस खभावसे ही तो सारा काम चल्तरहा हू बिना 
देखे भी । ओर देखलेने पर इसही स्वभावसे सारा काम चल्षना हूँ मोक्ष 
का। 
दे भाइयों! अब दूसरा प्रोग्राम छोड़ो आत्मकल्यांण) ही प्रोग्राम 
बनावो, जो कमी है और बाधा है उन्हें बाधा समर | हम आप क्षान- 
मय हे । ज्ञानका बड़ा प्रभाव हे, ज्ञानीके ललकारके आगे विपयचोर 
नहीं ठहर सकते हैं जेसे चढ़ी शिथिल बुढ़ियाके घर यदि पहलवान चोर 
भी घुसें तो भी बुढ़ियाको यदि खांसी आजाये तो खांसीके आवाजसे 
ही चोरोंके पर उखड़ज।ते | भेया सब जाना घन कमाप्रा अनेक खंटपट 
किये याद स्वयंका स्वभाव नपहिचाना तो सब ज्यर्थ। आयुक्षय 
« बराबर चलरहादे । बह दिन समोप है जब सलुष्यभवका आखिरी होता 
' है। अतः चेतो वाह्यटष्टि छोड़कर अन्तदृष्टि करो | देखो अपना स्वभाव 
जो अनादि अनंत अहेतुक असावारण है इस ज्ञानस्यमांवछी दष्टिके 
 बलसे हुई आत्मनिर्मलता उसपरिणुतिको पालेतीहै जहां सारा विश्व विना 
चाहे अवश भल्नकताहे | बढ़ा गोरखधन्धा है जंव जाननेकी चाह कोर 


प्रवचनसारम्रवचनगाथा२६ ( रइे४ ) 


तो ज्ञान नहीं होता जब चाह ही न करो आत्मविश्नाम करो तो सारा 
विश्व ड्ञानमें आजाताहै | 

. अश्त हम लोग तो शोड़ेत ही जाननेमें बड़े ढुःखी होरहेदे 
सर्वज्ञानक हम क्या करें। उत्तर--यहां हम सबको जो दुःख है वह 
ज्ञन३। नहीं है दिनतु इप्ट अनिष्ट भाव का है, जो रागद्व प रूप विकार 

इन्हीं विकारोंके कारण हमारे द्ञानका विकास भी रुका हुआ हे। 
लहां मोह भाव ज्षीण हुआ कि अल्प अन्तमु हुत॑ सें ही सदज्ञान हो 
जाता हैं। रागके क्षय करनेके अंतरंग परिश्रमकी थकानकों बह 
अन्तमु हद । विश्राम पूरा कर देता है, जिससे अनन्तज्ञान अनन्तद्शेन 
अनन्त सुख व अनन्तवीयंका विकास हो जाता है। इस अन्तः अकाश 
मान : स्वमावपर दृष्टि दो । लोग कहते हैं--आजंकल जमाना कमजोर 
है घर छोड़कर कुछ नहीं सधता, प्रथम वो यह बात पूर्ण सत्य नहीं है 
किन्तु अंतरंग में धर्मरुचि उल्कट न हुई हो , इच्छाओंकी आधीन- 
ता बन रही हो तो घर छोड़ना पिडस्वना ही है। तो भैया हम घर 
छोड़ने की तो नहीं कद रहे, घर तो आपमें प्रविष्ट ही नहीं है घर को 
तो आप पकड़ 'ही नहीं सकते, छोड़नेकी वात क्‍या ? यहां ते. जो 
जैसा पदाथे है उसे वैसा मान लिया जाय, न कम न ज्यादह इतना ही 
बड़ा पुरुपार्थ है यह तो सबसे पहिले करना ही पड़ेगा। इसके 'ल्षसें 
भविष्यमें दया वर्तमान चनेगा उसीकी यह यथार्थ महिमा गाई जा 


रही है। 

सर्तज्ञ देव मात्र व्यवह्ारसे सर्वगत है अथवा सबे अथ व्यब- 
'हास्से केत्र॒लक्ञानगत हैं। इस व्यवद,रका मूल कारण ज्ञानको शक्ति 
ओर, महिमा ही तो है। विश्वकी परिच्छित्तिके आकार जो ज्ञान 
_बरिणम जांता है और परिणमता भी सहज और अवश होकर यह, शुद्ध 
' आत्माका ही प्रभाव है । इस तरह ज्ञान सर्बंगत दे तो इस ज्ञानकी 
भूमिम अबतीर्ण हुए जो ज्ञेयाकार उ -के विषयरूप कारण तो ये पदार्थ 
.हैं। तो इस परम्परासे तो यह निश्चय ही कर लेना चाहिये। कि उन 


बा 


( २४३६ ) प्रवचनसारप्रबबनग॒या३९ 


उन जेयाकाराके कारणमूत ये पदाथ आनमें म्थितत हा गय। 
 देखों भेया ! विवेक सब कथनोंमें ,ज़ाभत, रखना। निमित्तन- 

म/चक भावकी व्यवस्था आर स्वतन्त्र सत्ता दानाका एक साथ वाच 
ज्ञानीक रहता है ।.. सामान्य विशेष दोनों एक साथ रहते हैं, निमित्तने 
सित्तिक भावकी व्यवस्था ओर स्वतन्त्र सचा दें।नों एक साथ हूँ निम्मित्त 
की उपस्थिति और उप्ादानकी तेयारी दोनों एक साथ हैं, द्रव्य और 
पर्याय दोनों एक साथ हैं परन्तु ऐसो पर्याय होनेमें जहां कि द्रच्य, उ्पा- 
दान, स्वतन्त्र सत्ता व. सामान्य इनपर अभेद हृष्टिसे उपयोग परिणशत्ति 
हो वहाँ कल्यांश अवश्य हैँ। भेया नरम यही वीतरागद्रृष्टि ही तो हद सो 
धर्म तो स्ययंमें है परन्तु पता पहिचान न होने से बाहर खोजकी भाग 
दोड़ हो रही हैं । . . $.. 

एक सेठ था व्रह्द अपनी वहीमें लिख गया था कि,प॒त्रो जब तुम्हें 
निर्धतता सताबे तब खंभसिह से धन लेलेना |, पुत्र,नि्धेन 5 गये, और 
सेठ तो पहिले ही मर गय्या था । पुत्र की दृष्टि उस बरहीके लेखपर 
पड़ी दी पुत्रोने थंभरूंह को वढ़ी खोज की । कई गांव हू ढ॒ डाले परंतु 
थंभसिंद न सिला। उन पुत्रोंकों व्यत्रः देखकर ए+ बुद्धिमान सब्मन 
से उन्हें समझाया, कि भाई वह धंभसिंह कीहीं बाहर नहीं है वह तो 
तुम्हारे हीं घरमें होगा ओर झ्ाकर परीक्षा करके उसने बताता कि 
थंभा ही तुस्दारा देनदार थंभसिंह हैं। उन्होंने उस थस्मे को खोदा तो 
'बहां से काफी धन निकला | इसी तरह हस धर्म करन था. सख पाने 
के लिये द॒नियां मरसें भटक रहे. हैं। जिन शेयोंकी - निमित्त पाकर हम 
अपनी कल्पनायें बना, लेंते, हैं. और . कुछ सुखाभास अनुभव करते हैं 
उन्हीं झेय जड़ पदा्थोक्ती ओर फुके जाते .ह ।. परन्त जरा धीरतासे 
देखो-तो सही वह ज्ञान किससे आया-किसकी परिशतिसे.चह भरा कहां - 
था-कहां से निकलता । . .. . 

भेया.! यद सवब॒-अपले घुल्ल, स्वभातवके परिणमत्न है। यह स्व- 
भाष इतना उदार हे कि मिथ्यावुद्धिमें उ्तटें चलनेपर भी यद्द सुख 
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स्वभाव अपना कुछ न कुछ कांम कर ही देता है यदि मिश्यावुद्धि छोड़ 
दी जावे ओर सुख स्वभाव जो ज्ञानका अविनाम.वी है। अनादि अर्नते 
अहेतुकहै. उस ख्रोतपर यदि इष्टि जावे। तब तो अनन्त सुखका 
अनन्त कालके लिये अनन्त विकास हुए बिना रह नहीं सकता | इस 
हरम भेया धर्म- सुख- ज्ञान- सब कुछ कल्याण निजमें हे परन्तु पर या- 
मोहके पुछल्ले से सब हैरान होरहें हैं। अब तो गई सो गई अब राख 
रही को लोसमय गया सो गया अब आगे क्‍या करना इसे देखो | करना 
क्रेचल यही है- अपने को को सब दृष्टियों से .सव प्रकार निश्चय करके 
पूर्व अखंड निज सत्‌'को अमेद्वस्वभावसे अनुभंव करना जिन्होंने इस 
पुरुषोर्थकी पहले किये व पहले सिद्ध हो गये हैं. जिन्होंने अब किया वे 
अब सिद्ध हो चुके हैं जो अब आगे करेंगे व भविष्य में सिद्ध हो वेंगे। 
जिनकी ऐसी महिमा इन ग्रकृत गाथाओंमें चल रही है। वे अनन्तानन्त- 
कालतक प्रभ्ुतासे सम्पन्न अर्थात्‌ अनंतज्ञानी और अनन्तसुखी सर्ववां- 
धाओंसे विमुक्त रहेंगे । 
इस प्रकार ज्ञानी आत्माका ज्ञानका पदार्थोक्रे साथ अन्योन्यवत्ति- 
पना कहा अर्थात ज्ञानमें विश्व, और विश्व्में ज्ञाकका कथन किया निमित्त 
नैंमित्तकमावसे व्यवह्वास्से यह बात भूतार्थ है तथापि कोई द्रव्य किसी 
द्रव्यको न ग्रदण करसचता है और न छोड़नेका परिणमन कर सकताहे, 
' क्योंकि सभी चत्तुयं अपने ही चतुष्टमें परिणमन करते हैं अतः सवे 
विश्वको देखते और जानते हुए भी ज्ञानीका सर्व विश्वसे न्‍्यारा दिखाते 
है। बह ज्ञानीतो सर्व विश्वको देखता जानता हुआमी संबंबिश्वसे अत्य- 
न्दविवित्तहै इसवातक दि ब्ातेह अयवी इसपरिणतिकों अपने कोहुवाते हैं 
अथवा निमित्त बनकर पर को. दुबाते हैं। कहना वही साथक है जहां 
करना भी हो। इस मेद- भावनामें स्वयंपर तो प्रभाव रचयिताका तो 
है किन्तु इस बैराग्यपुवेकथनकें निमित्तावनकर परंके ज्पकारीम्मी श्री गुरुह। 
यह कैंचली भगावनका प्रकरण है अतः: 'केवल्ी सर्वे तत्त्वकों इस श्री 
, से स्वतंत्र देख रहे हैं #िन्‍्तु यही शेली हम लोगों की भी है । हँम भी 
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जानते हुए देखते हुए भी श्षेय्रोसे सबंध विचिक्त हें हमलोीग भी जित- 
ना जानते हैं वह भांग अपना परिणमन करके न्वज्ञेयकारको जानते हैं 
परन्तु किसी भी वाह्य अथेका न ग्रहण करते ह आर ने छोड़ते हं,कवल 
खपने परिणमनको प्रतिक्षण ग्रहण करते हैं ओर हे ढ़ते जाते है 
प्रश्च--- यह वात तो अत्यन्त प्रसिद्ध है फि इसपर अधिक जोर 
देनेका प्रयोजन क्या हैं ! उत्तर- मैया वस्तुस्वरूपका सत्य विज्ञान पाना 
इस जीवकी सरलका ढंग होते हुए भो कुछ वठिन हरहा है। उ गनके ये 
पदार्थ कैसे उत्पन्न होजाते हैं इस समस्याका हल प्रारंभ में बड़ा दिमारा 
चाहता है। सो लीक किसी अद्भुतकी खोजररनेसें लग जाते हूँ तथा 
वस्तुविज्ञानकी जब यह वाता सुनते ही है प्रभु सर्यझेयोंमें है ओर समस्त 
ज्ेय प्रभुमें है तब प्रभु के साथ समस्त ज़गतका पूरा सम्बन्ध आड़ बेठते 
| इसके फल स्वह्म इस घारणाका उस्कूट प्रचार होगया है कि समस्त 
जगतको हगको आपको सबकी बनाने वाला प्रभु दें । वस अब क्या ई 
इस धारणाके पश्चात्‌ विज्ञानधचन सहजानन्द तिजस्वभावमें रि4 हानेकी 
दृष्टि से भी वब्ज्चित होगये | अपनी वास्तविक स्वतंत्रताकी विभूति से 
उपयोग में हीन हं।गये । चह अकल्याणका इड़ गढ हैं ओर साथ ही प्रभु 
के स्वरूप सहज आनंद ऋृतकृत्यपनेका घात बुद्धि में कर देनेस प्रभुका 
भी वड़ा अपसान कर बैठते । इस अनर्थसे बचने केलिये प्रकृत बात को 
विस्तारपुथंक कहना लाभदायक है । 
./ अब उक्त प्रकरणके सम्बन्धर्म यह स्पष्ट करते हैं कि प्रभु क्या 
तो करते हैं और क्या नहीं करते हैं 


गेरहदि शेवणु सु चदि णु पर परिणमदि केवली | 
पेच्छदि समंतदों सो नाणदि सब्द विखसेसं ॥३२॥ 


केपली भगवान न ती पर पद्‌.थ को ग्रहण ही करते हैं. और न 
छोड़ते ही हैं।छोद्ना कहलाताहै ग्रहण किए हुए पदार्थका त्याग 
करना। कोई कहता कि तुम्हारा वाप केदसे छूट गया तो तुम कहते 
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मेरा. बाप कैदसें गया ही कब था जो छूट जाता । ईंसी तरह जो पदार्थ 
प्रहण ही नहीं वि.या उसे छोड़ना केसा। भगवन केषदीपर पदार्यक्ो न 
तो ग्रहण हीं करते हैं और न छो.डते ही - । किन्तु समस्त आत्म प्रवेश 
में सब पदार्थोफी निविशप जानते हैं। केचली भगवान प्यौयमें भी वि- 
कल्प रहित है, अतः केंवली की बात कहीं, वस्तुतः तो यह आत्मा स्व- 
भावसे ही प्र द्रव्यक्रे अहण रूपसे या त्याग रुपसे परिणमता नहीं हैं। 
पर द्ृव्य क्या क्या चीज़ है १ अन्तरंगमें राग, होप, क्रोध,मान, माया- 
लोभ, आदि भ.व ये सब निममें हैं । जो आत्मा इन्हे श्रहण हो नहीं 
करता वह उन्हें छे ड़ता क्‍या! यहाँ आउ्म स्वभाचका जिक्र चल रहा 
हूँ | स्वभावसे यह आत्मा न पर द्वव्यको श्र हण करता और नये छोड़ता 
ही | अथवा द्रव्य दृष्टिसे दृव्यका जो 'विपक्ष है वह पर्याय कहलाता | 
तब द्रव्य जो कहलाता है उससे सिन्नस्वरूपी पर्याय हुआ पर पदा्थका 
स्वभाव | अब द्रव्य सें ही वह ज्ञान जो अगट हो गया है, केवलज्लान 
आदि ज्ञान सो वह किसी भी 'पदाथका प्रहए त्याग नहीं करता । ज्ञान 
भी बाह्य पदार्थोक्ो म्रहण नद्दी करता ओर उसके निमित्तसे अन्तरंगर्मे 
जो कालिमा आती उसको भी ग्रहण नहीं करते | वह तो आत्मज्ञान 
स्वभावको अहण करते | उसके लिए दुनियांके पदार्थोमें कोई चीज महण 
करने योग्य रहो दी नहीं। यह आत्मकर ज्ञानी हाथपर हाथ धरकर नहीं 
बैठा | वल्कि प्दण करने की क्रियाकों छोड़कर अपने आपकमें रस होकर 
बैठ गया । ज्ञानीन क्‍या देखा? उसने देखा कि व्यचिचकी सत्तासे 
उसकी सत्ता अत्यन्त निराली है। सें निमित्तको भी परणमा नहीं सकता 
जगतके सब पदार्थ अपनेमें सुरक्षित हैं ऐसे ही सुरक्षित जगतके सारे 
पदार्थ जो है इनमें क्‍या परिणस कर सकता हूं ! इनकां चतुट्टयरूप 
होनेसे मेरी शक्ति काम नहीं करती | मेरी योग्यता और मेरा कामतो 
केचल मेरे ही परिशममं होता । अश्वासे में द्रव्यके प्रहणसें सेरा ज्ञान 
में लगा. देता था । पर द्र॑व्यके अहण ओर मोक्षणके परिणमनके थ्रोग्य 
/हीं होनेसे मैं केवल अपने निजतत्त्वज्ञानर्म ही परिणमता रहता। में 
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पर द्रव्यकी दरिणसाता, -रेसी बुद्धि होनेके कारण आत्मांमें कालिंमा 
आई ।-कंभे बन्धन'हुए-। -यह.सब चीज पर पदार्थोर्मे निज बुद्धि लगाने 
से हुईं | जैसे कोई-साथ ज़ो ल्ेंगेटटी मात्र अपने पास रखंता हैं उछ्त 
ल॑ंगोटी में भी-अपनी चुद्धि . रखता है , उसका मोक्ष मागंका प्रारंमिंके 
घात “हो जाता ओर शान्ति . उसके. पास नहीं आपाती |. उसी तरह 
थे पर द्रन्‍्य .अपने. ही द्वव्य, काल और भावसे विद्य॑मांन है तो 
मेरे ज्ञानंका इननें' पहुंचनेका. कारण है भेदविज्ञानका अभाव | इन 
सब पर द्रव्यमें क्‍यों ममत्व हुआ क्‍यों इनमें आत्म बुद्धि पंदा हुई। 
यह. सव आत्मा की सलिनता ओर कलुपताके कार! है) जब तेक यह 
नहीं मिट्ती-तब .तक आत्मांमें शान्तिका भाव. नहीं आंसंकेता । शान्ति 
के लिये केवलज्ञानी को पहल. भेदज्ञान -हुआ | भेदेज्ञानके" भेंद्संम्यक्त्व॑ 
हुआ , उसके बाद निविकल्पकी भावरूा।, हुई | उसके बाद स्वयं निविक- 
कल्प हुआ, उसके वाद ४ घातिया कर्मोक़ा, जय हुआ , अनन्त ज्ञानादि 
प्रगटट हुए, उनको किस्में-प्रग८ हुई, ज्ञांनमें अनन्तज्ञान: पंदा हुआ, द्शान 
-में अनन्तदशंन- हुआ, 'शक्तिसें. अनन्त वीय प्रगेट हुआ ओर सुखमें 
अनन्तसुख प्रगट हुआ ओर बादमें अघातियां कर्माका क्षय हो ' चुकते 
दी सिद्ध पर्याय हुई तब वह केवलज्ञोनी भगंबात अशरीर 'सिद्ध.हुए । 
वहाँ भी जिसमें पर्यायें प्रगट हैँ वह एक चेतन्यमय द्रव्य हें :उंर्सका 
सुंबुस्थ जो.चेतन्यभाव है जब तक, ससका -अमेद अनुभव नहीं है 
-आरावकमें सम्यस्ज्ञान पं. नहीं होता.। अतः सवोपरि चीजपंर लय 
रखें तो यह जीव इस लक्ष्यय के. कारण अपने ज्ञानमें . उसे अंगेदरूँप 
स्वीकार कर उसके. काररएणः उस ' लंच्॑यतक पहुंच जातां:है। ममीनका 
लैक्‍्य किए बिना क्‍या मकानंपर पहुंच सकता है ? छतका “लक्ष्य किए 
बिना सनुष्ये. छतपर केसे पहुंच सकता है । उस लेच्यके विसा' वह 'सि- 
ढ़िको चंदँकर' छतपं< पहुंच ही नहीं संकता !'सिद़ियोपर' चलकर सढ़ों 
का त्याग करता रहे तंभी वह छतंपरः पहुँचे सकता है । अत: हंमांरा 
लक्ष्य वहां होना चाहिये वहाँ चेतन्यभॉवके अनुरूप पर्योय॑  प्रगट” होंती 
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है। ऐसी चेतन्य अवस्प्रा कैसे: प्रा. होती है.?. जिसको “कि वंह आत्मा 
परिणमता है ऐसे चतन्य भावका. लक्ष्य: है, -' वह . निज॑में. आनेवाली 
अपूरग अपूरण हम तताओंमें, बढ़ते. हुए, अपूर्ण. निर्मेलताओंके. भांचकी 
“छोढ़ने हुए पूर्ण निर्मल अवस्थामें प्रहँंच. जाता है.।.ये अपझ्श निर्मलताफे 
भाव उस पूण निंमल स्थितिपर पहुंचनेकरेलिय सीढ़ियोंपर .चंढ्ते: हुए 
उन का त्याग करते-हुए-उस पूर्ण दिशा पर पहुंच जांनेके लिये हैं, भ्र-- 
दिया पर चढ़ते हुए और 'विना श्र ढ़ियोंक्रा त्योंगं किये अंक्षेतपर पहुंची 
नहीं जो सकतो । इसलिये.ज्ञानो :जीव. अपने - उस 'चेतन्य म्वभावंपरे ./जों 
बट घटमें अनादि अनन्त अद्देतुक विराजमान है, उस :पंर- म्जबूय॑ 
इष्टिबाला रहता ।:वह चेत्न्य भाव . उपयोगमसें . स्थिर हो जाय. -तो:वहाँ 
क्रोध, मान, माया, लोभ आदिका. कर्ता नहीं रहता ।एक इसे.चेतन्येभाव 
के अनुभवमें, आने पर क्रोध; सान,.माया, लोगें,- आदि हउतांप्रमक- नहीं 
रह, पाते और वे अप्रने निग्रमक्े,द्धिभिन्ञ हो ज्ञाते। . -९;.- «« 
जो ज्ञानी. ज्ञान. सुधारसका. स्वद्‌ करते हुए' अपन: आउमें. निद्म 
भावको आंप्त करता है, झपने ,निजतत्त्वरूप- केवल: झानंरूप हो: होकरे 
परिणिमर्ज़ करे रही है तो उसके :ज्ञानकी. ज्योति . निष्कम्परूपसे -प्रगट 
होगी।,जैसे दोपकंकी , ज्योति प्रंगठ हो जाय ओर-हवासे- उसमें, शिथि- 
लप्रत गहता है तो कहा.जाता फि दीपक ।निष्कम्परूप नहीं दहै।। यदि दीपक 
वहां ज्योति,प्रगट मो है ओर, निष्कम्प .भी हैं।तो यह कहा जता 
कि पदार्थ ठीक :प्रकाशसें आरहेः हैं.:मगवात्रका ज्ञॉन.भी  रसा.ही 
तिप्कस्प है.। ऐसी वह ज्ञानरूप हो.' होकर ; सबे,आत्मंप्रदेशोंमें. दशेशञान 
की.; शक्ति रफुरायमार्न होती ।:वर्तगानमें यह जीव. आँख: द्वारा -वहद 
कान फ़रना: चाहता था और “चाहती. भी हो, तो-ये सब उल्तकी:.:निष्फीक् 
कामना है। हमारा:ज्ञांन अने के. क्रमेटे रंखता परन्तु भगवान क्रेवलीके 
चारों ओरसे बिना. आँखे .; देखे ही फ्शन ज्ञानवी. शक्ति स्फुरायमाते 
है । दस देखते देवी रेसका, जाननाउतो इस तरई,हुआ कि .खानेपर:यरह 
पता लग जाता क़ि थह बढड़ा,मीटा..होतां.. है.। प्रस्तु .केवलज्ञानीकों 
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विकार स्वादका अनुभव नहीं चलता हे फिर भी रसका ज्ञांने आजा- 
ता । हम सी कई वार बिना स्वाद लिये भ जान जाते कि इस“ चीज 
का स्वाद केसा है। नींबू को जब देखते हैं तब नींबूफे. रसका ज्ञान ही 
जाता कि इसका स्वाद खट्टा है। वहाँ भी विकारामिमुखता हूँ | परन्तु 
भगवान तो केवल ज्ञाता द्रष्टा स्वरूप ही रहते, थे इन चिंकारोंमें स्थादका 
अनुभव तो नहीं करते, फिर भी समस्त द्वव्योंकी आत्माके दवारा 
आत्मासें जान लेते | भगवानने निशचयसे आत्माकोी ही जाना ओर 
व्यवहारसे , यानी उनकी पर्योयका विपय क्‍या हे, इस दृष्टिसे विचारों 
तो यही सिद्ध दे कि थे सबको जानते। निश्रयसे ने केवर्ल अपनो 
आत्माकों ही जानते और उव्यवद्ारसे सबक जानते। खासियत 
केवल केचली सगणनमें ही नहीं है, हममें भी है । निम्धयसे. हम अपने 
आपको ही जानते, ओर व्यवहारसे इन पदार्थोकी ज्ञानते। इसका क्‍या 
भाव! यह आत्मा अनन्त गुण्णोका पिण्डसमह डे उनमें एक ज्ञानगुण भी है 
वह भी आत्मग्रदेशमें ही है | ज्ञान गुणकी जो क्रिया होंगी वह आत्मा 
में ही होगी । उसकी क्रिया चलना नहीं, बैठना नहीं, उसकी क्रिया 
जानना मात्र है | ज्ञान गुण आत्मग्रदेशमें ही है अतः जितनी भी उसकी 
क्रिया है, वह सब क्रियावान में दी रहेगी और ज्ञानके प्रयोगसे ज्ञानकी 
क्रिया आत्मामें पड़ी | ज्ञानके द्वारा ज्ञानीनी चोजकों ही जाना। परन्तु 
वह ज्ञान किस विपयक है ? वहाँ यह केसे जाना कि यह ज्ञान 
पदार्थामें जाता ? इस विषयक यह है यह अपकज्षा लेते हैं तो कहते कि 
यह ज्ञानकी सीमा है इस तरह परको जाना | सम्यक्टष्टि और 'मिथ्या- 
दृष्टि सबके यही वात है । परन्तु सिथ्यादृष्टि इस भेद को नहीं: जानंता 
पहिचानता । वह वाह्य पदार्थोमें हो दृष्टि रखता है और कहता .कि में 
तो बाह्य पदार्थोकी ही जानता हूं। में पर द्रव्य में परणमन कर सकता 
हूं। इस प्रकारका सिथ्यादृष्टि विकल्प रखता और पर द्रव्य का कर्ता 
कहा जाता है। परन्तु कोई भी पर द्रव्यको कर ही नहीं सकता 4 यदि 
ऐसा हो सकता नो.वह ज्ञानीसे भी बढ़कर होता.। पर्धव्यक्रो अज्ञानी 
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ओर ज्ञानी दोनों ही नहीं कर सकते । »ज्ञानीको पर द्रव्यका कतो 

ना उसके सनका विकल्प वताना है । इसी लिये कहा जाता हे कि हे 
अज्ञानी तू पर द्वव्यका कर्ता क्‍यों वना ? पर द्रव्य को करना रूप जो 
उसका विकल्प तूने कर रखा, यह विकल्‍प दूर कर। उस विकल्प का 
निषेध करनेकेलिये कहा जाता ! इसका मतल्व यह लगाना कि पर 
द्रव्यके कर्ताभावके विकल्प को तू क्यों करता ! इसी तरहसे यह ज्ञान 
बब्पट आदिका ज्ञाता नहीं वनता। यह ज्ञान अपनी ही ज्ञान तरगासे 
अपनी ही ऊआत्माका ज्ञाता बना है | 

परन्तु झोनके चिपयमें ज्ञानका 'सम्बन्ध छोड़कर उपचारसे कहा 
ह्ञता कि में घट पटका ज्ञाता हूँ । परन्तु बह तो केवल अपनी आत्मा 
का ज्ञाता हैं, नस्त्री का ज्ञाता है ओर न पुत्रका, वल्कि अपना ही ज्ञाता 
हो रहा। अज्ञानी विकारीरुपसे ओर ज्ञानी अविकारी रूपसे क्षाता 
कहा जाता | बिकांरी रुपसे ज्ञाता जा है वह मिथ्याद्रप्ट्र कहा जाता 
क्योंकि वह विशद्ध ज्ञाता न रहकर विकारसें जुड़ गया । 
देखो मैया ! तुम अपनेको अ नी स्त्रीका स्वामी कहते हो परंतु 

स्त्रोके स्वामी तुम केसे दोसकते हो ? तुम तो केवल अपनी आत्माके 
ही स्वामी हो, इसी वरद्द सब पद्ा में भेद समकना । यह बात समझ 
लेने पर ही मोक्षमार्ग का विकास हे। जाता | प्रत्येककी स्वतन्त्र देखो 
इसमें स्व पर दोनोंका हित है। वस्तुतः कोई किसीका छुछे नहीं बरता 
न कोई किसीका उ््याग करता, भात्र अपने विकल्पका उत्पाद व्यय 
करता, :वाह्य तो निमित्त है |... । 
अतः इन सब -चीजेका भेदक्वान करो | चीजोंका त्याग चोजोंके 

गक़े लिये.नकीं है. परन्तु चीजोंका त्याग अपने . बिकल्पके त्यागके 
लिये है |. जिसने चीजका त्याग करके भी विकल्पका त्याग नहीं किया; 
तो उसने चीजका व्याग नहीं किया। वाह्म वस्तुआका. त्याग उन चच्छु- 
ओके विषय सात्र पंद्धतिसे विऋल्‍पंके त्याग लिये है। दूसरी ओर वस्तु 
के बातावरणमें भी रहकर जिनके विकल्प नहीं दे वे!सी उच्च आत्मा 
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है. परन्तु जिनकी प्रवृत्ति उनसें न रह-कर भी उन्हींके रागमें दरष्टि पढ़ी 
हो,. उनको यह कैसे कहा जा सकता कि इनको उनका विकल्प नहीं है । 
तो भी वाह्म. त्याग की पद्धति ठीक है क्योंकि जिनने इनका त्याग ही 
कर दिया। वहाँ आभअय अवसर न होनेसे उनका विकल्प भी नहीं 
रहता। फिर भी वस्तुओंके व्यागका एक ओ र से निर्णय नहीं हो सकता 
कि वाह्म त्याग सात्रसे इनसे उनका विकल्प का स्थाग होगया । 
परन्तु जिनका विकल्पका त्याग हुआ उनके पास वाह प्रवृति- 
यां नहीं रहती । इस लिये कदाचित्‌ अवसरकी कमी आदि से उनका 
बाहय त्याग नहीं भी हो पाय तो भी उनके विकल्प तो नहीं रहता | 
सम्यग्जान पूर्वक आत्मस्थिरतासे निविकल्पकता होती है। ऐंसा होते 
ही वे अपने आप को जानते। अपने आपकी जानते ही एक ही साथ 
समस्त पदार्थ समस्त पदार्थोंक़े सम्बन्धसे समान रूपसे हृदयमें साक्षात- 
कार हो गये । इस प्रकार तरह तरहके पदाथोमें ज्ञानके वदलनेकी वात 
. ही नहीं रही । जहां ज्ञानके बदलने की बात आती वहां दुःख आता । 
भगवान अनन्त सुखी इसलिये ही है कि उनमें ज्ञानके चदलनेकी प्रवृत्ति 
. नहीं है। पूर्ण व्यक्त ज्ञानका परिवर्तेन नदीं होता। यदि ऐसा हो ता 
बहां कोई न कोई न्यूनता आ जाती है यह अनिष्ट प्रसंग हो जायगा | 
केवलज्ञानीने अपने ज्ञानस जो जाना वह अनन्तकाल तक रहेगा। ज्ञान 
से जो जाना अथवा जो ग्रहण किया उसमें राग नहीं रहता। गृहस्थों 
के भो ओर नहीं तो महण करने की यह क्रिया कमेटीके ढंगसे हो तो 
उसमें राग नहीं रहता । जैसे किसी कमेटीमें किसी वसतुकी तोड़ देनेका 
अरताव सब सम्मति से पास हो जाय तो भन्‍्द्री उस बस्तुको तुरन्त तोड़ 
देता है उसमें उसका राग नहीं रहता, और यदि उस कमैटी का मन्‍्त्री 
अकेला स्वासी वना काम कर रहा हो तो उसके कार्योंमें उसका राग 
रहता ओर वह क्लेश पाता । 
किसी वस्तुकी जानने जानने ओर उसकी करने करनेमें कितना 
भेद होता । मुनीम अपने सेठके लाखों रुपयोंके कारवार को-व्यवस्था 
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कर रहा है,, फिर भी उसके उसमें राग नहीं है ।.- यदि उसको राग. है 
तो केवल अपनी १००) रुपये मदीनेकी तनख्वाहसे है। उससें हीं उस 
को राग रहता है ओर लाखों रुपयाके उस कारोबारसे उसको कोई 
राग नटों। परन्तु इसके विपरीत सेठको उस कारोबारसे राग हैं। ,यदि 
. डसेके पास टेलीफोनसे खबर आ जाती कि एक लाखका * नुकसान हो 
गया त उसके मनमें खलबली मच जाती कमसे कंम सिरददे ता तुरंत 
करने लगेगा। रागके कारण सेठकों ते। खलबली मची, पर तु मु्नींम 
को उससे कोई खलबली नहीं मची । उसको तो अपने सो रुपये 
की खलबली मचती | कामकी खलबली नहीं मचती । लड़की माय 
केसे सुसराल जा रही है। पहली बार हो नहीं, हब जब मी वह सुस 

राल जाती है, खूब रोतो है ॥ रोती भी ऐसी है कि दूसरा देखे तो उसे 

भी रोना आजाय | परन्तु उसेके मनमें कोई आकुलता नहीं । सुंसरात् 
जाते वक्त उसके मनमें तो एक प्रकारकी उरूग उठती हे । वाह्य प्रवृत्ति 
ऐसी हो र भी उसके मनमें आकुलता नहीं होती । ल्द़केकी बरात चल 
रही है . पढ़ोसनियों को गीत गानेके लिये बुलावा देकर बुला लिया है 
वे नाना प्रकारके गाने गाती हैं, वे गाती हैं--'मेरा दूल्हा बना सरदार' 
परन्तु क्या वे भ्रद्धा से गाठी हैँ ? यदि दूल्हेके जरा भी लग जाय तो 
क्या उन के अन्तरंगमें जरा भी दुःख होगा १ ; परन्तु उसकी मां, जो जरा 
भी गा नहीं रही है, ओर काम काजमें फंसी हुईं है, उसके मनमें तो 
यही श्रद्धा है कि आज उसका पुत्र दूल्दा बना दे, ओर जरा भी वात्रा 
आजानेपर उसके अन्तरंगमें बहुत दुःख होता । बुलावेसे आने वालो 
पड़ोसनियां तो केब्रल पावभर बताशोके लिये यह गाती हैं , उन्हें दूल्हा 
वने संरदारए! से कोई मोद् नहीं। परन्तु उस -मां )ी.. ममताके कारण 

उसके मनको-खुशोकी देखों। यह सव॒ .ममताको .नींवपर, चढ़ा हुआ 

, ठाटबाट है। “जो भी फसता है वह अपनी ममतासे फसता है इच्छा ही 
अनेक विपदाओंकी जड़-डै। इच्छामात्र दी तो दुख है। देखो भैया ! 
रहना जाना ते ६:& नहीं केवल विकल्प करके संसारमें फंस रहे | अपने 
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दोपका ते विचार ही नहीं करते बाह्य चस्तुओंका उल्ताहना देते | 
कुछ आदमी एक गांवमें गए। वहां एक वसीचमें एक लिड़ीमार 

ने अपना जाल विछा रखा था। कुछ चिटड्टियां उसमें फंसी हुई थीं । 
उनमें से एकने यह देख कर कहा कि बंगीचा छितना हत्यारा हँ शो 
चिड़ियां फंसादा हँ। दूसरा बोला--नहीं, यह बगीचा हत्यारा नहीं है, 
यह पुरुष चिड़ियां फंसा रहा है” अतः यह हत्यारा हैं। तब तसरा 
, बल्ञा कि न तो यह बगीचा हत्यारा ओर “स यह पुरुष, हस्यारा तो यह 
जाल है, क्‍यों कि यही चिड़ियां अपने में फंसा रहा है। चौथा त्राल्ा-- 
नहीं, इनमें से कुछ भी हत्यारे नहीं हैं, हत्यारे तो ये चावंल और गेहूं 
के दाने हैं जिनके कारण कि चिढ़ियां जालमें आ जादी है। उच उसमें 
जे ज्ञानी था वह वाला कि इनमें से कोई भी चीज हत्यारी नहीं है. चा- 
 स्तवमें हत्यारा तो विड़ियाके अन्तरंगकफा तृष्णाभाव है । उन चाचलों 
ओर गेहूं के दानोंके प्रति उनके अन्तरंगका तृप्णाभावदी उनके फ्ंसवा 
रहा है। अतः हमें भी इस दुनियांमें फंसनेचाले कोई पदार्थ नहीं है 
फंस,ने वाला तो निंजका ममत्वभाव ही है , दुनियाँके बाह्य पदार्थ 

हमको नहीं फंसा सकते। वस्तुस्वरूप समझकर श्रद्धा सच्ची हृढ़ 
. बनाओ | 

भगवान का टाठबाट देखो । उनके ज्ञानकी ऐसी जानने की 

३ कव हुए भी उनके ज्ञानको यह सोचनेथ्री आवश्यकता नहीं पड़ी 

कि मेने यह जाना, इसे भी जानू । ऐसे ह्ञानका सामर्थ्य मिला तब 
फेवली अनन्तसुखी है । जहाँ ज्ञान पूरां ह। जाताहै, वहां कुछ भी इच्छा 
नहीं रहती कि मेने यह दाना, मैं यह भी जानू' । जब ज्ञान पूरे विकास 
से पंद। हो ही नहीं पाता, वहाँ ही यह इच्छा हो सकती है। परन्तु उन 
के तो सब्र इच्छाएँ पहले ही मर गई' थीं । ज्ञानका पूर्ण ' विकास तभी 

हुआ ज्ञानका पूर्ण विकास दोनेके पश्चात उस इच्छाके दबारा आने 

हि 
का प्रश्न पैदा नहीं होता | इसको महण “करू' और इसको छोड़, यह 
'भाव ज्ञान पूरा आ ऊानेपर नहीं आता, तभी ससारसे विरक्त होना 
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कहा जाता हूँ । सांचा सुखीतो ज्ञाता रृष्टा साक्षी पुरुष ही है ।”विरक्तो 
विपयद्व पी- रक्तो5स्ति . विपयस्प्रहः । साक्षी रक्तो विरक्तो न स्यां स्वस्मै . 
सवे सखी स्वयम्‌ ? | ः 
._ विरक्त किसे कहते हैं ? जो विषयका दवेषी हो उसे घिरक्‍्त' 
कद्ठते हैं। हम वस्तु को नहीं देखेंगे नहीं जानेगे नहीं चलेंगे स्वाद नहीं 


लेंगे , इन्हें दूर हटावों इस तरह जिनसे विपयोंसे दवेष कर रखा है । 
उसे विरक्‍्त कहते हैं। जिसने इनमें इच्छा कर रखी उसे रक्त कहते हैं 
मेरी आत्मा साक्षी है।जो साक्षी है वह न तो रक्त हैं और न वह 
विरक्‍्त है में न रागी हूँ न हं पी हूं ऐसा साक्षीपन मेरा ही तो स्वभाव 
है। ऐसे ज्ञान स्वभाव रूप निज आय.मामें आत्माके लिये. आत्मा हो से 
अपने आप. स्वतस्त्र सुखी हांऊ। सुखी होनेकेलिये पर द्रव्योंको 
' ख्ोजनेकी आवश्यकता नहीं। जैसे केवली भगवान सुख रहते हैं ऐसे 
ही में भी. अनन्त सुखी होऊ;। मेरी आत्मा सुख शान्तिके स्रभावसे 
अत प्रोत हैं। अतः ऐसी शांति पानेके लिये काम एक ही करना चाहिए 
जिन॑ पदार्थाके सम्वन्धर्से परिणमन आ आ कर मिटता जाता है उन 
परिशमनों पर दृष्टि न देकर, जिसकी कि यह अवस्था होती है, ऐसा 
बह सामान्य ज्ञायक भाव, जो ज्ञान द्वारा इस ज्ञानमें गम्य हे, केवल 
अनुभवस ही पाया जा सकता है? ऐसी चीजको भ्राप्त करनेका प्रयत्न 
करा | सदा अपनेमें सामान्य भावकोी सम्भालो। एक सामान्यभाव 
को सम्भालोगे तो सब कुछ आ जाएगा | पयांएे तो अनन्त है ओर 
स|मान्य भाव एक हैँ । एक पर दृष्टि रखनेसे सब कुछ प्राप्त हो जायगां । 
अनेक पर दृष्टि रखनेसे कुछ नहीं मिलेगा। जेसे यात्राक जाती हुई्ढ मंहि-' 
लाओने अपनेमें विंचार 4र लिया वि रेलमें चढ़ते ओर उतरते समय 
अपनी अपनी पटलियोॉपर दृष्टि रखना ओर सेन्‍्माल कर -साथ रखना 
इस हृष्टिसे. सबका सामान सम्भल जायगा। यदि दूसरोंकी पोटलीक 
सँन्माने लगो और अपनी को न सँभालो. तो (सीकी भी पोदली 
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नहीं सँम्मल सकती | इसी तरह अपने अपने ज्लायक स्वभावकां सेमाला. 
तो सभी सँभल गए। सबको सँभाली और अपने को न सेमालो ता न 
तो सबके सँभालने की वात हीं तुम से बनी ओर न खुद को है। सभा- 
लने फी बात बनी । सब अपने अपने को संभालने लगे तो सभी संभल 
गए। खुद गे .सँभाला ते धर्मका सूल यहीं प्रगट हीगाता। सत्रपर 
दंसरोपर दर्ट्ि रही अपनेपर दृष्टि न रही तो कुछ नहीं दागा । सबक 
सम्भालनेका वि, ल्‍ंप होनेपर एक भी नहीं सम्भला और धर्म भी नहीं 
सम्भला । एक निज ज्ञायक भाव आत्समतस्वकों सब लोग अपनेसें प्रगद 
करो तभी उद्धार होगा दर्नियांमें हमारी कोई रक्ता नहीं करेगा भगवान 
का ध्यान कर सगवानगा ध्यान करनेसे जो उपयोग होगा उस उपय*गर्से 
अपने मनकी निर्मल वनाना और उसके निर्मल बनाने में वाह्यपराथन 
हो तो भी वाद्य पदार्थापर दृष्टि न डालो और एक क्/नभाव ही स्थिर 
रखा ता व ल्याण होगया वाह्ा एदार्थोपर दृष्टिकी बात तो दर हैँ जब 
भगवानके ध्यान करते हुए भी उसमे भगवानका अबलस्व॒न नहीं रहता 
वहां निराकुत सुखमय ज्ञानका सत्य अनुभव होता ऐसे सिद्ध ज्ञान 
स्थितिता नाम शिव है इस.नरमव का लाभ यही है अन्यथा यह संसा- 
री दीन दुखी ही रहकर संसार सें ही डोलेगा 


एक राजाका दरवार भरा था उसमें एक समस्याकी पूर्ति करनी 
थी, वहां एक कयि और उसका बाप दी बेठा था राजाने कविके बाप- 
से उस समस्या की पूृत्िकेलिये कहा परन्तु यह तो आवश्यक नहीं कि 
कथिका बाप भी कवि ही हो उसे समस्याकी पुतति करता नहीं आता था 
उसने अपने इकेसे कहा “पुरारे वापार” हे, लड़फे--तू इस समस्या 
थी पृति बर, देखो भेया ! यह शब्द ही देहाती व.अशुद्ध है । लडकेने 
इसकी पूर्ति इस प्रकार की--कि पिताके शब्दोंसे वह पूर्ति शुरू हो और 
समस्या कं पूर्ति भी हो जाय। उसने जो समस्या की. पूर्ति की चह यह 
है--पुरारे बापारे गिरिरत्तिदरारोहशिखरे । गिरी सब्येडसव्ये दवद- 
हनजालज्यतिकरः: ॥ धनु: पाणरिः पश्चान्सगयुशतकं धावति भर । 
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क्य दाम: कि कु: हरिंशशिशुरेवं विंलपति ॥| 
उसका भाव इस अकार है । -रेवा नंदीके एक किनारे पर-ऐक 

हिरनका बच्चा खड़ा था। उसके पीछे १ ९. शिंकोरी-धनुप बाण 
जग रहे हं। जहां, वह हिरनका बच्चे खड़ा था उसके दोतों ओर जा 
लग रही थी-। -सामने नदी थी, दोनरः 'तस्फेलआग लग रही थो/अ 
पीछे शिकारी लग रहे थे। अब वह हिरेनका: बच्चा (विचार कर रहा 
हैँ कि में कहां जाऊ' क्‍या करू' । इस तरह वह विज्ञाप कर रहा है| 

सी तरह की वात हमारे प्राणोंकी है। सामने आकुलता रूपी 
नदी है । इधर उधर विपय कपायोंकी आग लग रही है। पीछेंसे यम॑- 
राज लगा हुआ है । अब सोच रहे कि में क्‍या करूँ, कहां जाऊ ! 
तो ज्ञानी आत्मा कहते, अरे! जहां है वहीं अपने आंत्म चिन्तनमें 
लग जा। आगे को, इधर उधर की ओर पीछे की कुछ चिन्ता मत 
कर। विपय कपायके भावोंको अपने हृदयसे हटाओ, थे भाव नि 
लवायें हैं। इनसे अपना चित्त हटाकर स्वतन्त्र मागें से चलों। यही 
शांतिका मार्ग हैं । विकल्पोंमें मत पढ़ों, तभीं अनन्त शान्तिःमिल 
सकेगी ) देखो मैया ! भगवानकी ,तरह काम करते न वने तो क़मसे 
कम उनके काम कीं शेली तो अपने आपमें सममलो । क्रेवल़ी प्रभु न 
किसी को ग्रहण करते न किस्ी-को छोड़ते न किसी रूप परिणमन्न करते 
फिर भी देखला सबको जानते हैं. अथात्‌ उनके ज्ञानका विपय सारा 
विश्व वन रहा है | इसी तरह हम भी किसीको न प्रहण करते ने छोड़ते 
न अन्य किसी रूप परिणम॒ते हैं, फिर भी देखलो हम जान रहे दें अर्थात्‌ 
जितनी व मान योग्यता है । उसके अलुरूप हमारे ज्ञानकां विषय यह 
विश्व बन रहां हैँ। मैया ! केवेली भमबांनने इस संसारके गोरखघंधा 
से निकालंमे की जो अनुपस ज़तुराई की वह भी” तो निरख लो--वही 
किया, जैसा कि अवब,भी बड़े वड़े ज्ञानी जन यहां करते है। प्रभु काम 
क्रोधादि विकारोंकी प्रहण. नहीं .करते रंच, भी ,सृझम परिणसन रूपसे 
भी स्थान - नहीं. देते तथा, निज्ञ. स्वभावक़े, अनुरूप प्रकट हुए.। अनन्त 
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चतुष्दय्का छोदते नहीं हैं । यदी कारण है कि यह उतक्षप्ट आत्मा एक 
साथ सबको जानता हुआ भी किसी भी विकल्प रूप नंदीं परिशमता 
आर व्तनः केवलज्ञान ज्यातिसे स्व ज्योतिमंय होकर अपनेका अपने 
द्वारा अपनेगे अनुभवन काना हे। ज्ञानी पुरुष भी यहां क्या करते 
हैं>-कास क्रोधादि विकाएँके ग्रहश नहीं करते, श्रद्धासे नहीं पकड़तें 
उनमें नहीं जटते और निशिदरता स्वसावकी प्रतीतित ओो सम्यक ज्ञान 
दर्शन शक्ति सुखरूप सहज भाव प्रकट हुआ, उस स्वरूपाचएशक्रा वहीं 
छोड़ते । यही कारण है कि यह अन्तरान्मा भी वाद्य पदार्थों को जानता 
हुआ भी किसी भी विकल्परूप अनुभव नहीं करता | अहो ! श्र मत 
वा पाना बड़ा कटिन है , धसे पा लिया ते से यत्नसे उसका ऐसा 
सदपयोग करा कि फिर किसी इन्द्रियकी आवीनता ही न रहे । इस 
: प्रकार इस गाथामें ज्ञान झेय रुपसे नहीं परिशमता हैं) ऐसा ब- 
शुत्र क्रिया! ) 
अब जसे केचल झातनी की स्वरूप समहिसा गाई बेस हो यहां श्र त 
केबली की महिमा गाते हैं--इस महिमा द्वारा काय की शेली की अपन्ता 
केवलीं और श्र॒त केवल्लीमं समानता दिग्बाते हैं--जैसे फेवली भगवान 
सकलज्ञोनढ्ारा अपना अनुभव करते हैं, चैसे #त केदलो भगवान 
भी सम्यक्‌ विकलज्ञान हा अपना अनुभव करते हँ-इस प्रकार केवली 
ओर श्र तकेवलीमें अविशेषता दिखाकर यिशेष जानने: इच्छाका क्ोम 
नष्ट करते. हैं--- 


जो हि सुष्ण विज्ञाणदि अप्पाणं जाणगं सहापेण- । 
, त॑ सुयकेधलिमिसियों भरंति लोयप्पदीवयरा ॥|३१॥ 


* ' केवलज्ञानी और श्र तज्ञानी, इन दोनोंसें ह्वलकी क्रियासे अन्तर 
नहीं | आत्माके हारा आत्मास आत्माका फेवलज्ञानी संचेतव करते और 
श्र तज्ञानी आत्माके हारा आत्सा का आत्मामें संवेदन करते ।. दोनों 

काम एक-ही है, ज्ञानकी अन्तरंग क्रियासे .केंवलज्ञान और अर तज्ञानसें 
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कोई अन्तर रहीं रहा । जितना काग फेकलेंज्ञानी कर पाता हैं उतना-ही 
काम न्न तज्ञानी भी कर लेता है । फिर ज्यादा अआकऊांका याजिज्ञासा 
था ज्ञाभ हम हमारेमें क्‍यों लावें। केंचली उपचारसे सारी द्ियाँका 
जानते हैं. एक अपने द्वारा ऋपनेमें अपनी आत्मा का सचेतन करते तो 
भर तकंवली सम्यकट्प्टि भी अपने ट्वारा अपनेमे॑ अपनी आत्माका 
मसचदन करते । केचली आत्मा के द्वारा आत्माका आत्मामें संचेतन 
करते आर सम्यग्द्प्टि भी आत्माके द्वारा आत्मामें आत्माका संवेदन 
कफरते। «चेतन तो प्रत्यक्ष जाननेफी कहते ओर संवेदन परोक्ष जोनने 
को कहते । सम्यस्द्रष्टिने आत्माके द्वारा आत्मामें संवेदन किया | *. 
भगवान तो केवलज्नान के द्वारा संचतन करते हैं. ओर सम्यर- 
प्टि श्र तक्षानके द्वारा संचेदन करते हैं। एक आदमो लखपति होगया 
आर एक आदमी गरीब गरीब हं। वद लखपति क्या करता ? कपडे पहिन 
लेता ओर आध सेर भोजन कर लेता । और वह गरीब आदमी क्या 
करता ? बह भी कपड़े पहिंन लेता ओर आध सेर भोजन कर लेता । 
: इस प्रकार जा लखपति करता वही गरोब भी करता | इसी तरह केवली 


ही और अन्य क्‍या कर लेते । सम्बग्टष्टि ओर केवली, दोनों ही.आद्मा 
का ज्ञान करते | एक केचलज्नान द्वारा आत्माका ज्ञान करता और दूसरा 


श्र तज्ञान द्वारा आत्माका ज्ञान करता । यह ज्ञानकी अन्तरंग क्रिया: के 
द्वारा वर्णन हैं 4 केवलीने फेचलज्ञान द्वारा केवल आत्माका- संचेंतन 
” किया । केवल का केसा स्वरूप दं । अनादि, अनिवन, अहंँतुक, असा- 
धारण जो एक निज आत्मा हे , उसमें ही चेतने में आने वाला.जो 
चैतन्य सामान्य वह है महिसा जिसकी तथा चेतक स्वभावके द्वारा एक 
स्वरूप है, ऐसा वह केवल दै। ऐसी आत्माका आत्मामें आत्माके हारा 
संचेतन किया; ऐसा वह फेवली कहलाता द्वे। जेसे केवली ने. यह काम 
किया, <सी तरह सम्यन्ध्प्टी मनुष्यने भो आत्माका आत्माकेद्ाारा 
आत्मामें संचेतन और संवेदन दोनों किया । अतीन्द्रिय ज्ञान द्वारा तो 
संचेतन ओर मति श्र्‌ति पर्याथों द्वारा संवेदन, दोनों किया जाता। 
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प.न्‍्तु सिद्ध के तो केवल संचेतन ही कद्दा जाता | 
कैसा हैं वह केबल्ज्ञान कि एक साथ ही परिशमित होगए समम्न 
चैतन्य विशेष जहां पर। चेतन्यकी विशेष अंश पर्याए भी सबकी सत्र 
एक साथ आगई ऐसा वह केवलज्ञान है। केसा अर तज्ञान कि क्रमस परि- 
णमित हुए हैं कुछ चैतन्यके विशेष अंश पर्योएँ जहाँ पर । केवलींके ये 
संब एक साथ परिणमित हुए ओर श्र त ज्ञानीके क्रमसे कुद् परिणमित 
हुए | केवलीने अरादि अनन्त असाधारण अद्वेतुक चेतन्य सम्बन्धवने 
महिमाकी जाना और श्र तक्षानीने भी अनादि अनन्त असाधारण अह 
तुक चेततस्य सामान्यकी सहिसाको जाना। धनी ओर गरीब दोनोेंने 
आधासेर रोटी खाई | घनीने अच्छे अच्छे मसालोंसे खाई ओर गरीबन 
साधारण साग सब्जीसे रोटी खाई। देखो श्र नज्ञनीने भी खुद 
खुदमें प्रयोग किया और फेवलीज्ञानीने भी खुदका खुदमें प्रयोग क्रिया 
ज्ञानकी जो निज क्रिया है उसके द्वारा समानता बतलारहे हैं, केवल - 
ज्ञानके ररूपमें चलनेकेलिये यह समानता है| यह ज्ञनन दइृष्टिसे कथन 
हे व्यवहार की बात व्यवहारमें है। इसी रतह से आत्माकी सरल 
होना चाहिये । कोई वात बनाना नहीं चाहिए। जैसी स्थिहि है उस 
स्थितिसे बात करना चाहिये 4 हम॑ बांत॑ बनायें तो हमारे सहयोगी 
कोई नहीं हैं । इस तरह तो खुदने जो धर्म कर्म कमाया उस का फल 

खुदको ही भुगतना पड़ेगा । 

( हमारा यदि अशुभपग्रोग : में ज्यादा चित रहता है तो हमको 
चाहिये कि शुभोपयोगका ध्यान करके अशुभोपयोगसे . दर रहें ओर 
शुभोपयोगंसें रहकर आत्माका उत्थान करें। और यदि शुभोपयोगमें 
हमारा चित्त रहता है तो शुद्धोपयोग का ध्यान करके शुभोपयोग-से दर 
 रहनेका प्रयत्न करें। जेसे कहा जाता कि तुमस रातमें. कुछ भी खाना 
न छ'ड़ो'जाय तो कर्म से कम अन्न तो रातमें मत खाओ 4 परन्तु ज्ञानी 
जन यह कहते हैं कि रात को जेसे अन्न खार्या तेसे-मिठाई खाई, दोनों 
बराबर हैं। अथवा शुद्धोपयोगमें कहते कि अशुसोपयेग में या शुभो- 
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प्रयोग में बुद्धि करदी तो दोनों ही वरावर हैं।जों कुछ नहीं छोड़ 
सकता थो उसे तो कहा .गया कि वह कुछ तो छोड़े, कुछ तो, कम 
करें| किन्तु यहाँ तो ज्ञानी की वात है स्वरूपसे देखो. कुध्ठ ऐसे हैं कि 
नहीं ? वहाँ कीं दृष्टिसे देखो उसी ज्ञानीको दृष्टिसे देखो कि जेसा 
वह है वैसा ही यह | जा जेसा अत्माका परिणमन चले रहा है उसके 
अनुसार ही चलना चाहिये |) यहाँ केबलीका नाम भी केवढी है ओर 
श्रत केबलीका नाम भी केवली है । फिर केवली का नाम केवली दी 
क्यों रहा ओर श्र तकेवल्लीकों श्र॒तकेवली कहनेसें क्‍या हित था ? श्रत 
ज्ञानके दूवारा जो केवज्ञकों जाने वह श्र तकेवली कहलाता और जो 
केंबलज्ञानके दवारा केदइलकों जाने वह केवलकेव्द्दी कहलातगा। परन्तु 
केवलकेबलीमें तो केवल ओर केवली दोनोंशब्द समान हो जानेके कारण 
आर व्गा। रण की ऐसी ही व्यवस्था होनेके कारण केवली ही रख दिया 
आर केवलका लोप कर दिया, परन्तु श्र तकेत्र॒लीमें तो दोनों नाम 
अममान हो नेके कारण दोनों ही को हो रखना आवश्यक हुआ । इसी- 
लर केचलकेवलीका केचल लोप करके मात्र केवली रखा गयाँ। 
भगवानंने केवलज्ञानके. दवारा केबल आत्माकों जाना। इस 
तरह से दोनोंने केवल एक दी काम किया | इसके अतिरिक्त और कोई 
कुछ कर भी नहीं सकता फिर विशेष जाननेका क्षोभ क्यों कर्ते। केवली 
भी केवल आत्माक़ी जानते,तुम हमसम्यग्दष्टिमी श्र तज्ञानकेद्वारा केवल 
आस्माक: ही.जानते, फिर विशेष आकांक्षा या क्षोम- क्‍यों करते ? जब 
तक विशेष जाननेका क्षोभ रहता है-तवं॑, तक़ मोक्ष मार्ग, नहीं. चलता । 
जो वाद्य ज्ञानमें विशेष ललचाये' तो समझो ऊआात्मामें आओत्मतरवका 
अवलोकन अमी नहीं हुआ । इसके जाननेमें' विशेष, जाननेका क्षोभ 
नहीं ह ता | यह यदि श्र तज्नानीके.यह क्ञै भ नहीं रहा तो उसे केवलज्ञानं 
ही हो जाता । जब तब यह च्ञोभ होता तब तक केवल ज्ञान,नहीं होता | 
सम्यकटष्टि जाननेकी तृष्णाकी छोड़ देता। जो जाननेकी तृष्णा छोड़ेगा 
उसके ही आत्मीय आनंदहोगा सम्यक्दृष्टि अधिक जाननेकी इच्छा कुछ 
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ही रहा करता । उसके ते सब पर्याएं स्वयं ही हुआ करती हैं। उसका 
भीतरी पुरुषार्थ बढ़ा है। जिससे उसकी ज्ञान की भी दृष्णा नहीं 
होती । ज्ञान की तृप्णा कितना दुख देती है , ज्ञान दुख नहीं देता, 
इसका अनुभव भी किया जा सकता हे। ज्ञानकी तृप्णाकों दूर करने 
केलिये केवलज्ञानी ओर श्र तज्ञानीमें अमेद चताया है कि जो बह करता 
है सो तुम भी करते ह इसलिये आगे ज्ञोम क्यों करते हो। ज ननेकरी 
इच्छाओंका क्षे स भी जहाँ चुरा वहाँ अन्य इच्छाओंमें तो महा अनर्थ 
हैं ही। कोई भो आकांत्ा सह करो | ' 
केवलीने केवलज्ञानदूचारा केचल अपनीदी आत्माकी जाना ओर 
श्र्‌तकेवली ने भी श्र्‌ तकेदूब/रा केवल अपनी ही आ माको जाना। जैसे 
दीपक अपने आपसे ही जलता रहता है, परन्तु उसका निमित्त-पाकर 
यहांके पदार्थ प्तकाशित होते हैं। अथवा सूरे पदार्थकों ग्रकाशित नहीं 
करता, केवल वह तो अपने आपमें ही या अपने आपके प्रदेश में ही 
धमचमाताहै और दुनियांके बाह्य पदार्थ उसके निमित्तमें आकर प्रका- 
शित होजाते हैँ। निश्चयसे दीपक और सूर्य अपने आपको ही प्रकाहित 
करते । इसी तरह केवलीने भी अपने आपको ही जाना ओर भ्र्‌ त्केवली 
ने भी अपने आपको ही जाना, परन्तु दुनियाँके बाह्य पदार्थ उनके निमि- 
त्तमें आकर जाननेमें आगंए। फिर हम भी फेवलज्ञानी "े तरह ही का- 
मे कररहे है, अतः विशेष जाननेकी इच्छा या विशेष जाननेकी इच ब- 
का क्षोभ क्यों ? जेसे धनों भी आधा सेर भोजन रूता ओर गरीब भी 
आधा सेर खाता, फिर धनी होनेकी आकांक्षा क्‍यों करते ? काम चलने 
लायक पुण्यतो सदगृहस्थके है दी,नहीं तो सद्गृहस्थही कैसे चनपात! । इसी 
तरह फेैचली भी अपने आपकी आत्माका संचेतन करते और श्रु तज्ञानी 
भी आपकी आत्माका संचेतन करते, तो दोनोंही अपनी आत्माका संचे- 
तन करनेके सिवाय दुनियांमें और करते क्‍या हैं फिर हमें घिशेष इंन्डा 
करनेसें लाभ क्‍्याँहै ? आत्मसंचेतनके लायक क्षान तो अन्तरात्माके हैं 
है। अन्यथा इस भावनाका पांत्र कैसे होता यह निश्चयदृष्टिसे वर्णन 


प्रवचनसारप्रवचनगाथा ३३ ( २४४५ ) 


चलरहा है । इस अविशेषतांकी वातकी सुनकर के.ई चौंक भी सकता 
है कि केवली ओर श्र तज्ञानीक्ी समानता बताकर केवलज्ञान ४ी महत्तो 
ही घटा दी,भगवानकी सारी महा हो घटा दी । व्यवहारद्व॒ष्टि वालोंकों 
ऐसा विरोध जंचता है । लोग कहतेह कि मुझे ज्ञान बढ़ाना हैँ। भेयों 
कादेका ज्ञान वढानों है ! परविषयक ज्ञानका हो इुनियांके लोग कहते हैं 
कि मुझे ज्ञान बढाना है परन्तु वाह्म॑ पढदार्योका ज्ञान वढाओगे केसे ? 
जब उनका तुम्दारे साथ सन्बन्ध ही नहीं तो उनका ज्ञान बढ़ानेका मत- 
व तुम तो केवल अपने आपको ही जानतेहं इसी तरह केवली भय- 
वान भी अपने अपके ही जानतेह। वे' वाहय पदार्थाकों नहीं जानंते 
निश्चय दृष्टिंसे उन्होंने अपने ज्ञानका ही ज्ञान क्रिया , पदार्थ तो उसे 
के निभित्तमं अनकर आपहो जाननेमें आगए । थे बाह्य पदायोका ज्ञान 
नहीं करते, इसलिये वाहय पदाथ तो उनके लिये कूड़ा ककट हुए | उनके 
जानने या नदी जाननेका उनसे क्या सम्बन्ध ? इसो तरह हमभी केवल 
अपने आपको द्वी ज नते हैं ओर बाहय पदार्थ हमारे लिये अप्रयोजक है 
इस प्रकार केवली भो अपने आपको ही जानता और श्र तज्ञान भी अप- 
ने आपको ही जानता | वे दनियांमं अपने आपकी आननेके सिवाय 
ओर कुछ भी नहीं करसकंते | निश्चय दृष्टिसे केवलीने भी अनादि 
अनन्त अहेतुक असाधारण ज्ञानस्वभावरूप आत्माका संचेतन किया 
और श्र तज्ञानी , जो कि छद्मस्थ कहा जासकत.है उसने भी अनादि 
अनन्त अहृतुक असाधारण ज्ञानस्वसावरूप आत्माका संचेदन किया |. 
श्र तकेवलीका अथ हे जा श्र तकेदवारा केवल अपनी आत्मांका 
जानें और केवली का अथ है-जो केवलक्ञानकेद्वारा केवल अपनी आए- 
साको जाने । जब सम्यकदृष्टिकों ध्यानमें लेरहे हू तो अच्छा से अच्छा 
ज्ञानी श्र तकेवल्ली लिया, इसलिये यहां श्र तकेवलीकी अपेक्षासे वरणुनह 
भाव तो सभी सम्यस्ञानियोर्के लिये दे निरचयसे आत्मा परको नहीं 
जानता क्योंकि ज्ञानगुण आत्माके अदेशमें है इस ते दाहर नहींहै। इससे 
बाहर हो तो विना प्ररेशके ज्ञानगुण केछा! द्वानशुणआत्माके प्रदे ।में 
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है,तो जानका प्रयोग अपने प्रदेशमें दही होसकता, चाहर नहीं हं।सकता । 
इसलिए ज्ञान परमें नहीं जा सकता । आत्मा परकी नहीं जनता बह ता 
केवल अपने आपको ही जानता | केचलो ओर श्र नकेबली केवल अपनी 
आत्माफो ही जानते। फर्क इतना ही है कि केवलीको प्रत्यज्ञ ज्ञान पेदा 
होजाताह । ओर श्र तकेवलीकी परे ज्ञ ज्ञान पेदा होता हैं लाइन दोन को 
एक हैं। जेसे दो कलाऊारों की लाइन कलाकी एकही होती है परन्तु एक 
ब्यादा। कला जानताई ओर दसरा कम जानता हैं | इसीतरह केवली आर 
श्र तकेवली दोनो का रास्ता एकही हूँ । परन्तु हम लोग नाना आरस्मोमें 
व्यस्त होने वाले सन्देह करने लगते हैं कि ऐसा कैस होगा ? केवली ते 
केवली ही हैं, श्र तकेवली श्र तकेवली ही है, दं।नेमिं समानता केसे है| 
सकती परन्तु ऐसा नहीं हैं सम्यग्टप्टिका कया परिणमनह उसकी दृष्टिसेदेखो 
, बह भी निश्चयसे आत्माका परिणनन करता आर केवलक्लानी भी नि 
श्चयसे आत्माका परिणमन करता | जेसे दीपक ओर सूर्य फेवल अपने 
को ही प्रकाशित करते, इसी तरह केवली भी निश्चयसे अपनी आत्मा 
का ही स॑ंचेतन करते और श्रत केचली भी निश्चयसे अपनी आत्माडा 
हा संचेतन करते | जब सें अपनी आत्माके संचेंतनके अलावा कुल करहीं 
नहीं रहा तो विशेष विशेष इच्छा का क्षोभ करनेसे फायदा ही क्‍या? 
इच्छाका विनारा करनेकेलिए ऐसा उपदेश देते । जब हम वाह्ममें कुद 
कर ही नहीं सकते, तो उनकी इच्छ्रामें क्ञोभ करनेसे लाभ हा क्‍या 2 
केचली तो केवल ड्वानके द्वारा अपनी आत्माकोी जानता और भरत 
ज्ञानी श्र्‌ तज्ञानके दृव.रा अपनी आत्माक्त जानता | फके इतना ही है 
कि केवलीमें तो एक साथ ही सारे चेतन्य विशेष प्रगट हो गए और 
श्र तज्ञा नीम ्रसे कुछ कुड्ध चेतन्य विशेष प्रगट ह ते। दोनोंने जाना 
किसके ? केवलीने केवलज्ञानसे अनादि अनन्त अहेतुक अपने आपके 
दवारा ही संचेतनामें आने वाला चेतन्य सामान्य है सहिसा जिसब)े 
ऐसी निज आत्माकोी जाना। आर भ्ृतज्ञानीने भी श्र तद्टानके दुबारा 
अंदादि अनन्त अहेतुक असाधारण खुदके द्वारा संवेदर्म अनिवाला 
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चेतन्य सामान्य हूँ मदिमा जिसकी, ऐसी उस आत्माक्रो जाना । दोनों 
में संचेतन ओर संचेदन, अथवा प्रत्यक्ष ओर परोंक्ष का फक पड़ गया |: 
परन्तु दोनोने, अपनी आस्माक ही जाता। श्र नज्ञानो केबल आत्माका 
संचदन करनेके बाद जब ज्ञानका व्य।पक रूप जानता है तो उसी 
आत्माका संचेतन इरता । यद्यपि यहाँ ज्ञान मनके निमित्तसे प्रगट 
ह ता है , परन्तु फिर सनकी आवश्यकता नहीं हे।ती है ओर केवल आ- 
त्मा के द्वारा आत्माका आत्मामें ही ध्यान करने लगता हूँ । जब आत्मा 
का संचेतन करता है तब श्रूत उपाधिका भी आवश्यकता नहीं रहती । 
परन्तु मतिज्ञान औए श्र्‌लज्ञान उसमें रहता अवश्य हूँ । जसे किज्ञान 
पैदा हुआ, पेंदा होने की अपेक्षा से देगा तो वह मतिज्ञान रहेगा और 
फिर इस रिमित्तकी अवश्यकता नहीं रहेगी | जेंसे इ जिनकी ठो+ रसे- 
रेल के डिव्चे चलने लगते हैं, परन्तु वादमें इजिनकी ठोकरकी आव- 
श्यकता नहीं रहती । इसी तरद्द ज्ञान मनके निम्मित्त से पेंद्ा हुआ ओर 
पैदा होने के बाद अब मनकी ठोकर की आवश्यकता नहीं रहीं । इन्द्र 
ु ओके ज्ञानसे मतिज्ञान पदा हुआ | और सम्यक्त्व अनुभव भी मन से 
पेंद्रा हुआ , परन्तु निविकल्प आत्मा में अब मनक्री आवश्यकता नहीं . 
मनहे निशित्तते पत्यक्त्वक्ा अनुयव पैदा तो हुआ, रव्तु, झब सनकी . 
आवश्यकता नदीीं। इस तरह श्र तकेवली आत्मा के संवेदन के बाद: - 
संचेतन करते | | 
. यह प्रकरण बड़ा रहस्यपूर्ण हे ओर आगे भी कई गाथाओं में 
भिन्न भिन्न तरह से इानका रहस्य ससभझाकर ,भव्य जीवोंको शान्ति . 
मार्गमें सहायता पहुंचाई है। यद्यपि इस गाथामें यदी शिवा है कि जो 
श्र्‌ तज्ञानके द्वारा स्वभावसे ज्ञानमय आत्मा को दानता है। इसे गण- 
धर आदिंक श्र नज्ञानी कहते हैं । जो निर्विकार शाश्व्रत रूप स्वभ बसे 
ज्ञानसय आ साकं- जानता, उसे श्र तक्रेबली कहते है। परन्धु गाथा फ्ौ 
टीका में श्री अमृत चन्द्र जी सूरि ने इसका जिक्र ही नहीं करके;एकद्म 
यहं व्रता दिया कि केवल़ब्ञानी केवलक्ञानके द्वारा आत्माकों जानते हैं... 
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और श्र तश्ादी श्र तज्ञानके द्वारा आत्माह़ा जानते हैं। आत्माको दी 
केवलतानी ने जाना ओर आत्माझा ही श्र तनज्ञानीने जाना, ता फिर वि“ 
शेप जाननेकी इच्छासे फायदा कया ? केवलज्ञानी ओर श्र नश्षानीं 
दोनों हो आत्साकी जाननके सिवाय कुद कर'हो नहां सकता! । इस 
प्रकार मालस होता कि ये दानों प्राण पुरुष कुन्दकुन्द स्वामी ओर 
अम्रृतयन्द सूरि दोनोंमें ऐसा सहयोग ही गया कि जेस बढ़ा भाई कियी 
दूसरे आदमीस किसी वन्तुकी हाथमें लिये उसके लिये लड़ रहा ह 
ओर छोटा भाई उसे लड़ते हुए देख रहा हो, तथा मौका पाकर उस वस्तु 
को हथियाकर अपने कब्लेस कर लेता और भाग जाता | बड़े ओर छोट 
भाई का इसी प्रकारका सहयोग कुन्दकुन्द स्वामी ओर असृतचन्द सूरि 
का भी सालूस देता । इसलिये टीकामें लिखा गया कि स्वभावसे ज्ञायक 
आत्माकों केवलज्ञानी और श्र तज्ञानी दोनों जानते इसलिए केवलज्ञानों 
ओर अ॒ तज्ञानीमें अविशेषता है। देखो भेया। छुन्दकुन्दस्थामी तो ओर 
कु ४ कहरहे थे ओर सूरिशी को रहस्यका पता था उनसे रहमान गया व झट 
रहस्य न्व।लचेटे | क ई अदमी दिनमें सू्यंके कारण जानता, कोई आदमी 
राजिस दीरकके द्वारा देखता है पर देखनेकों विद्या और देखनेका 
तिपय वही त हैँ जो दिनमें सू्के प्रकाराके द्वाए देवा जाता ओर 
रात्रिसं दीपकसे देखा जाता। जिस चीजको दिलनमें सर्यक्रे प्रकाशसे 
देखा, रात्रिमं भी दीपककेद्वारा दसी प्रकार उसी चीजका तो देखा, 
वस्तुनः तो आत्मासे ही वह देखा जाना गया पद्धति तो देखनेकी एक . 
ही हैँ। इसी तरह मोक्ष पयोय से केवलज्ञान के द्वारा केवली ने आउा . 
को जाना ओर यहां संसारम हमने श्र तज्ञ।नके द्वारा आत्माको जाना । 
फिर भी आत्मा को जानने की, उपादेय प्रयोग-न्लान द्वारा स्वयं से होने 
वाली, तरंग का विकास दोनो 5.गह समानता से ही तो है। आत्मा ओं 
ही #।च्ष पर्योय््मे जाना जाता और आत्मा को ही संसार पर्यायमें गुजर 
कर भी सम्यग्टॉट द्वारा जाना जाता। तो विशेष इच्छा करनेसे फा- 
यदा क्‍या | ऐसो दृद्तस भावना हो जानेयर अपनी वाद्य आंकांता 


प्रवचनसारप्रचचनगाथा३३ ( २४६ ») 


कुछ भी नहीं रहती, ऐसी निर्मल पर्याय एक दिन भी प्रगट धोने पर 
केवल ज्ञानकी १6 पर्योय इसीके बलसे प्रगट होती हैं जो तीनों लोकॉमें 
सबका एक साथ उपचारस जान जाती | 

यहां अभी प्रश्न उठ ग्घढ़ा हुआ कि जब केवलज्ञानकेदवारा 
केंचलञानी आत्माकों हो जानता ओर श्र तज्ञानवेदवारा श्र तज्ञानी भी 
केबल आत्माको ही जानता, फिर इस कथनका कर चुननेकेबाद यह 

श्रन नहीं करना चाहिए कि केवलज्ञान3) ऐसी पर्याय पेदा हांज्ातीं है 

कि वह तीनों लोककी जान लेताहँ | समाधान ठीक है यहां यह चर्चाही 
नहीं +रनी चाहिए ओर न गाथा में इस चर्चाका जिक्र है में ते केवल 
आए लोगेंकी तरंग देखकर यह चर्चा कर वैठा | केवलज्ञानका महत्त्व 
परपदाथ कि छक्वान्से लगावें तो इस तरहके महत्त्वका लगा;नेवाला न केंब- 
ल्झ्ानफे वास्तविक मह्प्वकं] ही जान रूकता और न भोक्षमार्ग दी तरफ 
धो चल सकता ओर न अपनी शांति ही कायम कर सकता | निश्चय- 
नयके द्वारा ज्ञान-काजी विशेष स्वरुपद उसपर विशेष बल देना चाहिए 
क्ेब लज्ञान क्या काम करता ? बह आप अपने द्वारा अपने आपकी 
जानता है | स्थियस केंदलोी कवल आत्माक, जानत है ओर उपचारसे 
रूवक्ष है | शान्ति आर परम सरूका बीज वह आससा रवय॑ ही है। 
जिन ज्पयायासे बह आत्मा ऋपने आपके समोप पहुंचताह वे उपाय शां- 
विका आत्मामें पेदा करतेहें | इनके अलावा आत्माको कहीं शान्ति 
नहीं मिल सकती । कोड़ आत्मा इनके विनय शान्ति नहीं पारूकता । पर- 
पदाथका. लक्ष्य करते हुए कोड आत्मा शान्ति नहीं पा सकता | पर ल्ञ य 
ऐसा ही हैं कि वह कभी शान्तिके मार्गमें अनुकूलता नहीं ५द। होने 
दता | 

श्रात्मांको ही श्र तज्ञानी जानता ओर आत्माकों ही केवलल्नानी 
भी जानता । मथ्यात्यी भो आत्माक्रे सिवाय ओर किसीका नहों ज।.:- 
ता | परन्तु यह »॥म १. ।वकत रूपसे जानता | मे महुध्य हूं, त्यागी हूं 
मुनि हैं, अह्यचारी ६, इत . छान वाला हूं, ओर मे वड़ीं साधना करने 
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वाला हूं, इस प्रकार से मिथ्यात्वी मिथ्साटप्टिका अनुभव करता। पर- 
त्तु इन पर्यावाके अनुभवसे भी वह केवल आत्माका ही ता अनुभव 
करता | आत्माके सिवाय बसने ओर किसके जाना। आत्माके सब 
गुण आत्मामें ही रहते तो आत्माके प्रदेशको छीडकर अर कहीं जाय 
कैसे ? क।ई विक्वत रूपसे आत्माको जानता, क्योंकि पर्योग्रोमं इस प्रक्रा- 
रसे दृष्टिम जाना आत्माको जाननेका विकृत रूप ही ता हैं । किन्तु 
सम्यंग्हप्टिके ये पर्यायचुद्धि नहीं हुआ करती, बह कहता यह सच मे 
कुंछ भी नहीं जिसने ध्रुव ज्ञायक स्वभावका स्वभाव लिया. चह ज्ञानी 
कहता है कि में एक शुद्ध ज्ञानरूप ही हूं । पहली अवस्थामें ऐसा स चा 
जाताह कि साधु परसेष्ठी में ही ते हूं । उपाध्याय भी तो में ही हूं कहीं 
यह पदार्थ ता उपाध्याय नहों वन जाता । इसी आत्माके विकास सखरूप 
अहन्त सिद्ध में दी तो हूं | मंत्र भी कहा जाता सोीहं, सोह अथाोत वह 
सब कुछ में ही ठो हूं । पहली पदुवींमें जब कि उसे सगुण परनात्माका 
ध्यान रहा करता था, पंच परसेष्टीका ध्यान रहा करता था ओर आत्मा 
में इतना बल नहीं था कि चह अथुभपय गसे सहज हो विरक्तत रह 
सकता हो ऐसी हालतमें उसका शीघ्र परमेष्टीमें ध्यान जाकर पेसा ही 
विचारा जाताथा | किन्तु अनन्त ज्ञान स्वभावकी दॉप्टिसे कहते कि साधु 
पर्याय उपाध्याय पयोव। आचाने पर्याय आदि प्याऐ. बीचमें आता! 
रहती और कुछ समयमसें नष्ट होजाती । परन्तु सिद्ध पर्यौव अनन्त काल. 
तक रहती है । फिर मो वह तरंग ही है फिर ऐसी तरंग रूप क्या में हूँ! 
प्रिणमन की «अवस्था रूप हूं? सें तो अनादि अनन्त श्ञायक 
स्वरूप हूँ, में त्यागीं भी नहीं हूँ, में मुनिभी नहीं हूं, में साधु 
भी नहीं हूँ इन सब पर्यायरुप में नहीं हूँ ऐसे ज्ञानस्वभावकों जिंसने 
देखा वह श्र तज्ञानी कहलाया । भर तज्ञानी ऐसे ज्ञान स्वभाष॑का संचेतन 
करता उसको विशेष आकांज्षाकी आवश्यकता नहीं । 
इससे प्रयोजन क्‍या निकला ! एक तो यह प्रयोजन मिंकलां कि 
ज्ञान की असलियत जानी कि बह ज्ञान जिसके लिये दुनियां भगती है, 
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दौड़तीहै पर लक्ष्यको करतीहै,वह ज्ञान ज्ञानी अपनेमेंही प्रयोग करताहै । 
बाहर नहीं करता | तो यह काम तो हम अभो कररददे हैं, आगे भी यही 
करेंगे। चाहे उस कामसें उज्ज्बलता आती रहे, परन्तु काम तो एक ही 
रूपसे कररहे हैं। नाना कर्मोका ज्ञोभ यहां खत्म करदिया गया । किन्हीं 
को यह शंक्रा होजातीहे कि आत्मा तो परोक्ष हैं फिर इसका ध्यान केसे 
किया जाय ? भाव--शुद्ध गुर्णोकेद्वारा निविकार है सो निर्विकारस्व- 
संवेदन ज्ञानकेट्वारा इस आत्माका ज्ञान किया जाता । आत्मा अत्यक्षसे 
सममने में आता,- जिनके ओर कहीं दृष्टि नहीं पली उनके लिये आा- 
त्मा इतनी दूर नरीं हैँ कि न समभी जासके किन्तु जिनकी दृष्टि और 
कहों पली उनके लिए अ त्मा इतनी दूर है कि समममें नहीं आसकती । 
यह भी नहीं तहा कि उसमें भी सवंथा दूर हैं। केवल वाह्मराचि से 
घट में रहतेहुर भी इतनी दूर होगई कि आत्माके अनभिन्ञ पुरुपकों 
मालूम ही नहीं पड़ती । परन्तु अभित्ष कहता यही में हूं तो आत्मा उसके 
लिये विशदुल नजदीक क्या वही आत्मा है, नजदीकमें तो फिर भी 
अन्तर आजाता । में ही ज्ञान हूं, वहां तो में ही ज्ञानमय हूं अतः दूर 
अथवा नजदीक क्या ? परन्तु जहां ये कद्दा कि मेश ज्ञान कितावमें है, 
वहां तो दूरी आगई | जिन्हें आत्मादाज्ञान है उनके लिये आत्मा दूर 
अथहा नजदीक नहीं। इस तरहसे परोक्ष द्वांते हुए भी इस. आत्माका 
निविकार संवेदन रूप दूबारा ध्यान किया जासंकता'हे ।' 

इस प्रकार संवरतत्त्वको पुष्ट करनेयाली ज्ञानस्वरूपफी अबि शे- 
पता बंताकरके अवचोतीसवीं गाथा में एक बड़े महत्व की चींज बताते 


कक सिद पहि बपरोहिं 
'झु' जिणोवदिंद्ठ] पोग्गलद॒व्बप्पगेहि चयेहिं। 
त॑ जाशणं हि णासं सुंत्तस्स य जाणणा मेणिया।३४॥ 


हू भाई श्र॒त॒ ज्ञानके दूवारा तुम आत्माक्रो जानते ही ने; ८. 
विपय हुआ आत्मा वह विपयभूत आत्मा निर्विक़ार अखंड ज्ञान स्वभा- 
व सहित है । तो विपय तो ठीक ,बता दिया पर तुमने उस विपय को 
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जानने वाले साधनक्रा भेद क्‍यों पाल रखा ? अभ्र तन्लानफरे द्वारा जाना, 


इसमें श्र तके भेदकों नप्ट करदों ताकि मात्र ज्ञान ही रह जाय | उस 
हालत से यहां भी जीवज्ञानके दूबारा आत्माकी जानता ईं यह सिद्ध हाज़ा 
यगा ओर वहां मोक्ष पर्यायमें भी जीव ज्ञानकेद्रार आत्माकों जानता ई 
यह सिद्ध हो जायगा । यहां भीतरी वैभमवक्की सहशता बतलारदे है। 
. जेंसे लाईट जल रही है । ६रे रंगका वल्व लगादिया तो हरा प्रकाश हो 
गया | उच्त समय हरी लाईटस जानते | हरो ज्योति्से दींखता। परन्तु 
. ज्योतिका निमका क्या काम हैं (क्या यह काम हूँ कि हरा रहना ? क्‍या 
यह हरा रूप प्रकाशका काय हैं| प्रकाराका काम यह नहों हू, प्रकाशकरा 
काम अतिसास स्वच्छुता उजाला करना है | हरा कम ओर नीला तो 
उजाला की उपाधि है । अभी देखे कि मसाला लगा कर के सफेद ला- 
व करदं। और बड़ा सफेद प्रकाश होने लगता । बंद सफेदी भी उजाले 
का स्वरूप नही रही उज़ालेका निजका क्राम क्या ? प्रकाश | चह रंग तो 
उस प्रकाश मिल गया । प्रकाशमें हरा न्ोला आदि उप्रावि नहीं लगी । 
इसी प्रकार ज्ञानमें भी उपाधि नहीं लगती । जेसे अ्र तज्ञानमें श्र तकी 
उपाधि नहीं कूगती | हरे किस्मके द्वारा केवल जाननेका प्राम करते हैं 
ओर नीले अथवा सफेद किस्मके श्रकाराकेद्वारा भी केचल जानने फता 
कार्य करतेहें | इसी प्रकार सर ज्ञानंकिद्वारा हम केवल जाननेका काम 
ही करतेहे । परन्तु उस जाननेमें ज्ञानकी व्पाधि क्‍यों? श्र तज्ञानके दू- 
 बारा आत्माके झेयाकार स्वरूपको जानता । इस ज्ञानसें श्र तकी उपाधि 
! वह स्वरूप तो ज्ञानसे ही जाना गया । जिस ज्ञानसे जाना गया 
| उस ज्ञानमें उपाधि नहीं होती | हरा है सो प्रकाश नहीं ओर प्रकाश है 
सो ह॒रा नहीं | इसी तरह श्रत दे सो ज्ञान नहीं और ज्ञान है सो श्र्‌त 
नहीं | केवलीने फेवलकज्षानकेद्/। ऋामभाफों जाना ओर श्र तकेवलं।ने 
श्र तज्ञानकेद्वारा आत्माको जाता । परन्तु उस ज्ञानके केवल और अ त- 
का उपाधि क्‍यों ! ऐसा कह कि स,क्षसें भी जाकर ज्ञानके दवारा आंत्मा 
को दी जानते और संसारमें भी ज्ञानके दइवारा आत्माकों ही जानते । 


की 
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ऐसी निर्मल आत्मामें मेरा प्रवेश होल्ाता तो फिर मेरे लिए कोई बाधा 
ही नहीं रहती | श्र तकी उपाधि भी हटाओं। चश्मा केद्वारा देखा 

यहां भी तत्त्वसे ल़श्माकेद्वारा नहीं देखा, आंखकेदवारा ही देखा 

परन्तु आंख भी ज्याधि है > इसलिये आंखकेद्वारा भी नहीं देखा 
परन्तु आत्मा के अपने ज्ञान गुणकेदवारा देखा। देखना ज्ञान गुणका 
काम है इसके मायने जानना है । देखना तो ऐसी ,एक अन्तरगकी चीज 
हैँ जिसे कोई बाहर प्रगट नहीं कर सकता.। किसीसे लड़ाई हाजाय । ता 
एसा कद्दते अच्छा दोस्त, हम देखेंगे दो तीन दिनमें | उसका क्‍या 
मतलब; ? कहने का मतलब गह कि उसके अनुकूल अपनी शक्तिकों सं- 
भाला, उसकी शक्तिपर प्रयोग होगा ओर उस पर आक्रमण किया जाय- 
गा यहां देखेंगे कहदेनेसे यह भाव निकला | ज्ञान गुण ,भावकेल्िय 
हे ता > वह देखना सब कुछ है। वहां यह कहनेका इसका यं॑ह प्रयो- 
जन नहीं कि मूतिकों तरह सामने विठलाकर आंखोंस देखेगां ऊपरी 
देखनेको भी जान ते। जैसे आखसे देखते हैं तो इसका गुण 
हैँ दशेन | कानसे सुनते इसका भी,गुण बनाओ, इसर। भ्रवग गुण नाम 
रखो | तो फिर इस तरह आत्मा का ६ गुर्णो्में विभकक्‍त करो | ज्ञान 
स्पशंन, भराण, दर्शन, श्रवण ओर आर स्वाद गुण । परन्तु नहीं, पांचों 
इन्द्रियोंद्यारा जो काम द्ोता वह एक ज्लञान हो है चहछुदशन चक्षुके 
निम्मित्तसे होन वाले ज्ञानसे पहले जो आत्मामें दशन होता हैं उसे कहते 
हैं चच्ुदर्शन | तो दर्शन जैसे आत्मा में ही प्रयोग करता इस तरह से 
यह ज्ञान भी आत्मा में ही प्रयोग करता ओर श्र तज्ञानकेदवारा जाना 
यहां भी श्रत जो उपाधि है ' वह ठीक नहीं उपाधि द्वं।नेपर भी उपाधि 
रहित जो ज्ञान दूँ उस ज्ञानकेदवारा हो जाना जाता । ज्ञानके निज कारये 
में व्पाधि नहीं. श्रूतत सूत्रकी उपाधि ते, उपचारसे कारण रूप बताई 
गई है। 
अब यहां थ्र तज्ञानमें श्र तकी उपाधिका भेद खतम करतेंहै,अथात 
त कहलाताहे सूत्र. | जो पौद्गगज्ञिक दिव्यध्यनिक्रेदूबारा जाना जाय 
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अर्थात्‌ इसके द्वारा जिसका जानना कहा गया उसे कहते हैं सूत्र । 
उस सूत्रका जो जानना सो कहा गया हू श्र तज्ञान , अथवा सूत्रज्ञान | 
वहां जो सूत्रक्ञान होताहँ सो कहीं श्रुवक्री उपाधि लिये हुये नहीं हे, 
वह ज्ञान तो झान है। उस ज्ञानका आधार श्र त होनेसे उसको श्र तज्ञान 
कहतेह । श्रुत तो ज्ञानका निमित्त कारण होनेसे उपचारसे कहद्दा जाता 
श्रतज्ञान | परन्तु वह तो ज्ञान है। ज्ञान ज्ञान ही है। वह अनादिसे 
अननन्‍्तकाल तक अपनी तरह्ग आप लिये हये चलता है । जब उसका 
विषय श्रुत होता है तो उसे कहते हैं. श्रुतज्ञान और जब उसका विषय 
मति होठाहै तो उसे कहते हैँ मतिज्ञान । पर क्षानमें स्वयंमें कोई व्पाधि 
नहीं लगो । इस हालतसे सूत्र अथवा श्रुत तो ड्पाधि रही। जो 
उपाधि होती है वह आदरके योग्य नहीं रहती। उसमेंसे उपाधिको 
निकालदी तो शेप ह्ष्ति रह गई । 

जैसे प्रदाश हरदा है, लाइटमें हरा कागज लगा दिया ते; हरे 
कागज की डपाधिस वह प्रकाश हरा हंता। उस हरे प्रकराशमें हरी 
डउयाथि हटाद ता शेप चौज ब्रकाश हैँ। उपाधिके खतम होजानेके 
बाद हो खालिस रह जाये उसे शेपकी चीज़ ३हतेहेँ | इसीतरह ज्ञानमें 
से भी उपाधि खतस करदीजाय तो शेपकी चीज रही ज्ञप्ति, अथौत्‌ 
लानना मात्र | केवलज्ञ नी ओर श्र तज्ञानो दोनों ही आत्माका संचेतन 
करते हैं, त॑ वहां भी जझप्तिमात्र दी रह गई और यहां भी अर तज्ञानीके 
भी ज्ञप्ति मात्र ही रह गई। इसलिये ज्ञानमें केवल ओर श्र तकी 
डवाधिका फके नहीं है। चदतो केचल ज्ञान ही है | गा 

पहले तेदीसबीं गाया में बताया कि दोनो, फ्रेबलज्ाडी ओर 
भु तक्काल, के विपयमें फक नहीं हे और यहां चौतीसर्थी मूल गाथामें 
बताया कि ज्ञानका भी दोनों स्थानों पर फर्क नहीं रहा। विपयका 
तो फक ये नहीं है कि केबलीने मी अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञान 
स्वमावमय. फेबल आत्माका संचेवन किया और श्र्‌ तकेवल्ली अथवा 
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सम्यग्दष्टिने भी अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानरवंभावमय केवल 
आत्माका ही संचेतन किया। इसलिंयें तेतीसवीं मूलगाथामें बताया कि 
दोनों स्थानोंरर विषयका फके नहीं है। जो भगवान करते हैं वह तुम 
अब भी कर रहेहो, जो तुम करतेहों वही भगवान भी: करते हैं । फिर 
जगतसें मुझे यह कांम करना है, मेरे लिये वहुतसी भंमटें पड़ी-हुई हैं; 
ऐसी इच्छा अथंचा इनका ज्ञोम करनेसे कया फायदा | इस तरह जीव 
आत्माकों जाननेके अतिरिक्त और कुछ करनेमें समर्थ नहीं है | केवली 
ओर तुम्म दोनों एक ही चीजतो कर रहे हो । इस तरद सम्यग्दृष्टि 
ओर केवलीमें अविशेपता दिखलाई । .. 

आपने प्रवचनसारके द्वारा ज्ञान जाना | तो साथन यहां 
प्रवचनसार हुआ और काम ज्ञप्तिका हुआ | प्रवचनसार तो पर पदार्थ 
है। यदि स्थाहीके अक्षरोंकी लें कि इनसे ज्ञान हुआ तो ये अन्य पदार्थ 
हैं, और यदि शब्द भो लें, जो बोले और सुने जाते हैं, तो. शब्द भी 
अन्य पदार्थ हैँ | तो ये सब तो मात्र उपाधि ही रहें जो ज्ञान हुआ बंद 
ज्ञान ! ज्ञान रूपसे देखो । प्रवचनसार तो उपाधि था, उसका तो आदर 
नहीं, अब केवल ज्ञान द्वी शेष रहा, ज्नग्ति द्वी शोष रही, वह ज्ञान अथवा 
ज्रप्ति ध जाननेका काम करतो रही, प्रवचनसार जाननेका कास नहीं 
कर रहा। प्रवचनसार तो ज्पाधिमात्र है। शुद्ध ज्ञान ही काम कर 
रद्यहे, वहां दूसरी, उपाधियां काम नहीं करती। किन्तु ज्ञान हो काम 
करता है। ऐसा वह ज्ञान उपाधिसे भी रदित है। इसलिये ज्ञानमें 
श्र तकी उपाधिका भी भेद नहीं होता | ' 

दूसरा वल दृप्टान्त दिया था, यह आधां ही रह गया था। 
सफेद प्रकाश, हरा प्रकाश, नीला प्रकाश, लाल प्रकाश आदि कहतेहो । 
यहां विवेकसे सोचो तो प्रकाश हरा, नीला, आदि तो नहीं: है और 
जो हरा ड्रीला. आदि है वह प्रकाश नहीं हे । हरा, नीला, सफेद व्गेरह 
ये पुद्गल द्रत्यके रूप गुणोंकी पयाय है ।  भरकाश किस गुणकी पर्याय 
है ? प्रकाश वस्तुके रूप गुणको पर्याय नहीं है | किन्तु इसकी बतलाया 
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कि यह पुदुगल द्रव्यकी पर्भाय है। प्रकाश पुद्गलकी पर्याय है, पुदूगल 
दंव्यके रूप गुण दी पर्याय नहीं हूँ प्रकाश किसीके गुण की पर्याव नहीं 
किन्तु स्वयं पुदूगल द्रव्य बने पर्याय है| हरा, नीला आदि प्रकाश नहीं 
ओर प्र4/श «रा नीता आदि नहीं है। प्रकाशका तो आर ही स्वरूप 
है, जेसे प्रतिभमाम. चमक आदि । हरी तो उसमें उपाधि लग गई । 
वह जूमक, वह प्रकाश, जेसे चर्म चच्षुस दीखने वाला हरा 
प्रका। दीखता है, उससें वह हरी उपाधि रहित है। उसी 
तरहसे यह ज्ञान रुति भ्रत्त ज्पाधियों से रहित होता, इसलिये कहा £ 
कि ज्ञान प्पाधियोंसे राहत है ओर वह एक मात्र दृप्ति हैं। केदलीसें 
भी ज्ञानके द्वारा आत्माको जाना ओर सम्यस्दष्टिने भी ज्ञानके द्वारा 
आात्माको जाना । उसमें श्रतकी उगधिका भी भेद नहीं हे। 
गे साक्षात्‌ कार्य हो रहा हैं उस समयकरी स्थितिको बात वतला रहे। 
बहों उपाधि उपयोगमें नहीं लगानी चाहिए। यदि उपाधि को इस ध्प- 
योगमें देखते रहे तो सम्यकाःव अजुभवकी वात नहीं आती । इस प्रकार 
सिद्ध किया कि केवलीका ओर हमारा दोनोंका अंतरविपय भी एक ऋर 
साधन भी एक तो है। सम्यग्दहाष्टि जनों तुम्हारे में गरीबां किस बातकी 
है। आदाय बतला रहे कि तुमसें कल नाकी गरोवी होंगई?ओऔर जो तुम 
करते हो से जिसके द्वारा वे ६रते उसी के दबारा तुम भी करते। 
रात्र चारित्र सोहका उदय है। जिससे इसमें स्थिरता नहीं हो पी तो 
ओर रागी ह.थी कई कपायों बारह हो करके अपने अन्तरंगसे 
दृढता के देते हैं।इस्रीसे यह भेद्‌ किया कि स्वयं का वार्यका- विषय 
का प्रश्न जहाँ तक है वहाँ तक यह बताया कि श्र तकेवली और केबली 
में कांई विशेषता नहीं हैं । जंसे कह्दा यह घदज्ञान है| घटज्ञानके द्वारा 
' इसने घड़ेकों जाना । घटद्टान जो यहाँ हुआ तो क्‍या इस ज्ञानसें घट 
' की उप धि मिली हुई है। धटज्ञान जैसा जो ज्ञेय महण, क्‍या इस श्ोय 
ग्रहंणुरूप »भ्तरण उपाधि सी दानसें सिली है? वहाँ भी घट इस 
उपाधि.) दूर करके, ( घट ज्ञेय इस व्पाधिकों दूर ,करते तो शेष रहा 
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ज्ञान) इस ज्ञोनके द्वारा बद घटको जानता है। घट तो उपाधि हे नेके 
कारण ज्ञानसे अलग है।इस तरह श्रुत आदि ज्ञानको उ्याधि होनेके 
कारण क्वानसे अलग हूँ। इतने पद्र्थोका ज्ञान करते हुए भी पदार्थका 
यह उ्पाधि द्वानके लग गई तो ज्ञान केवल ज्ञप्तिरूप नहीं हुआ , ज्ञान 
तो केचल ज्ञप्तिरूप ही हें, जानब्त इतना दी मात्र है| इन्द्रियज्ञान आदि 
'ज्ञान नहीं ह । चचुसे उत्पन्न हुआ ज्ञान यह निम्धयतः बिलकुल भूंठ 
बात हैँ। चछुसे द्वान उत्पन्न नहीं हुआ । चछु जड़ है, पुद्टल है, 
पृद्ल द्रव्यसे ज्ञान नदों होता | उस जाननेके कालमें चू कि यह ज्ञान 
अत्यन्त सुक्ष्म हैं उस रूमय वह उपाधिकओो नहीं रखता, केवल अपने 
अपने बम पूरा लगाना है । जैसे वारूदका गोला आग ल-ददी हू त। 
फूट जाता ह आग लग गई इसलिए अब तो फटनेमें स्वतंत्र हे ओर 
पूरी शविद्र्स फट जाता है | ओर अपना काम कर जाता है| जब काम 
, का समय दे जिस समयमें जानना « रहा है । उस जाननेके स्वरूपको 
देखा तो वह स्वतंत्रता उपादिकी अपेक्ता नद्टों बखकर हो रहा हे। 
बाह्य चोजके देखनेसे अन्तर मालूम देता है। केवल उस ज्ञानके रच- 
भावपर दृष्टिपात करो ता छानसे स्वतंत्ररूप से जाना वहां उपाधि नहीं 
'लगतो है । ज्ञान तो ज्ञान ही रहता है । उपाधि तो बाहय पदाथरख के 
है | ज्ञानके म्वरूपमें दाहय पदार्थ नहीं है। ज्ञानके ढ.रा जेसे केबली 
आत्माकी जानते वैसे दी ज्ञानके द्वारा श्रुव॒केवली भी आत्माकों 
जानता । इसलिए ज्ञानमें श्रुत॒ आदि ब्यधिका +गे नहीं होता। एक 
दृष्टांत और लोजिये । सूर्यका काम वश ६ रना दे छोर वह शभ्रकाश 
ऋरता ही है | यदि भेघ पटल -नीचे आगये उसी समयसे अंधेरा हो 
गया । कुछ मेघ पलट नीचेसे दूर हुए तो २० ३० मीलपर प्रकाश हो 
गया । वह भी प्रकाश हुआ तो दुनियांकी तो ऐसा मालूम होता कि 
मेघ फटनेकी ६जहसे यह प्रकाश इस उपाधिसे फैला है| किन्तु प्रकाश- 
. काशके' स्वरूपसे प्रकाशकों देखो तो मालूम होता कि सेव पत्रटके 
'हटनेसे बढ नहीं हुआ दै। वह तो प्रकाशकी. प्रकाश वृत्तिसे स्वयं सतंत्र- 
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तथा विकम्तित होता । इसी तरह ज्ञानका स्वभाव समस्त लॉकालाकक 
ज,नने मात्र से दूँ । कम पटल आये, जिसकी बनहस ज्ञानका आवरण 
हें।ता, अब शितना आवरण हटा उतना ही जीवक मतिन्ञान 
श्र तज्ञान का आत्माके व्यपदश हुआ । ज्ञान एक ही था । ज्ञानका ऋाम 
केवल जानना ही था। वह केवल प्रक'शक ही था | कहां गसा नहीं हांता 
श्र तज्ञानसे जाना या मतिज्ञानस जाना, तो उसके जानने की शेली 
लीका या केवलज्ञानस जाना तो उससे जाननकी श्री समान हैं 
ज्ञानका तो जाननाही काम है चाहे यहाँ जाना चाहे यहाँ जानों। 
केदल दानना ही तो हैँ । वहां मति श्रतिज्ञान्का व्यपदेश हैं. नो रहे।। 
अनकी तरंग या चिकाशका प्रश्मशा या जानन हो ते राम हैंता। बहां 
उपाधि नहीं लगती। ज्ञानका उदय उपाधिसे रहित है | ज्ञानका। 
काम जानन मात्र हूँ। ज्ञान ज्ञायक हें। जिसका ज्ञान क्ायक हूँ. 
जिसका काम ज्ञान होता उसमें परके कारणस हम विशपता लगाई, 
परन्तु ज्ञानका कास तो जानना मात्र हूं ! 
जेसे १० आदमी यात्राको जार हैं। किसीके अच्छे पर है ता 
वह हल्दी जल्दी चल रहा आर कोइ दालक हूं तो धीर घर चलता 
किसी के पेर में लगी ते' बह लकड़ी के सहारे चलता परन्तु :ना तो 
एकसा ही हो रहा | उस तं।थकेलिए ही ते। सब झारहेहे । कहों ऐसा 
तः नहीं होरहाहे, कि कोई घूम कर जा रहा हूँ या किसोने पृर्वकी वजाब 
पश्चिसफी आर ३ ह धुमाया । जितने भी लोग जारहे हैँ रूबका कसा 
काम चल रहा दे ओर पर के द्वारा होरहा है इसी तरह ज्ञानका भी 
एकसा काम चल्त रहा है| उसमें उपाधि का भेद नहीं है फिर वाह्य 
>बग्यांसि उरूमे उ्पाधिका भेद दारहा है ज्ञान आत्माका हीं ह ता । आत्मा 
का हा गण रूप पर्याय ज्ञान हे जिस ज्ञानसें सूत्र या श्रत्त विपय पड़ा 
उसको अशुद्ध ढंग कह देते उस उस सूत्रका ज्ञान उसे कह देते कि 
सूत्र ज्ञान-याक्र तज्ञान | यह भी ज्ञान है ओर हमारी आस्मामें जे ज्ञान 
पेदा होजातादई वह भी ज्ञान है, प्रवचनसार के द्वारा जो ज्ञान.हुआ 


ञ, | 
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प्रबचचनसारका तो ज्ञान उपचारसे कहा जायगा। इसी तरह श्र त 
उपचारस हूं | वाम्तवर्में तो जिस आत्मामें वह ज्ञान प्रगट ह ता, वह 
ज्ञान ही श्रत हैं। श्र॒त ज्ञानको पूजा करो, ऐसा कहलेपर लोगोंके एकं- 
दम बुद्ध श्र तमें पहुंचती । परन्तु यह सूत्र अथवां भ्रत तो श्र तज्ञान 

उपचारसे # । श्रत कारण होने से ज्ञानरूपसे उपचार कियां गया। 
श्रत को जो ज्ञप्नि है उसे श्र तज्ञान कहते हैं | चहां श्रुत तो ज्पाधि है। 
वहा तो एक ज्ञप्ति ही रह जाती कि जानना मात्र | वह जानना सात्र 
डगाध्ि रहित हू उसकी पूजा के लिये कहा गया जेसे आँख़से जानने 
बाल ज्ञान, परन्तु ज्ञानझ बा सेसे आंगन निमित्तकी आवश्यकता नही। 
व्पत्तिकालमें ज्ञानकी इन्द्रियों की अपेक्षा हुई। परन्तु जब अपेक्षा 
हुई तो ज्ञान उत्न्न हीं नहीं है ओर जब ज्ञान है उस समयमें अपन्षा 
उत्पन्न ही नहीं होती | जब उसका प्रयत्न चल रहा हैँ उस समयमसें ज्ञान 
उत्पन्न ही नहीं रहता हैं जिस समयमें ज्ञान! उस समयमें इन्द्रियों की 
उत्यचि ही भा अबन्ता नहीं इतो । जिस समयमें इन्द्रियोंके द्वारा ज्ञान 
के उत्न्न होनका प्रयत्न हो रहा है उस समयमे वह ज्ञान नहीं धो रहा है 
जिसके द्वारा दम जाने, तो ज्ञानके सम्बन्धमें तो वह ज्ञान स्वतंत्र हे। 
हमारे वह श्र तज्ञान ओर मतिज्नानके सम्बन्धमें ज्ञान स्वतंत्र हे। कितनी 
. स्वद्न्त्रता इस छ्वानमें है । हम उस ज्ञानके पूवकाल आगामीकाल इस 
क्रालकी सत्ता विशेषता स्वीकार न करके ऐसा कह देते है कि ज्ञान 


इन्द्रियोंफके आधीन है । इन्द्रिय ओर मनके निर्मित्त ज्ञानसे है। परंन्तु 
जिस समयमें इनकी मददसे उस समयमें विवज्षित ज्ञान हे भी नहीं। 
छत भिना सीढोकी हैं। सीढ़ी करी मदद हें जब तो छतभी नहीं 
मिलेगी । आ्रायः दुनियामें ऐसी निमित्त चीजे चहुत मिशेगी | जिनकेअभा- 
बसे कार्य मिद्ेमां जिनके निर्मित्तका नाश ही निर्मित्त हे ऐसो बहुतचीजे 
मिलेगी ।निमित्त की उपस्थिति द्वी निमित्त नहीं है।हमारे सुख दुखमें ही 
वह बात है। कर्म निमित्त का नारां हमारे सुख ठुखका कारण होता देखो 
मैया दख भी कर्मके नाशसे होता है तब कहे कि हें कर्म निमित्त तुम बने 
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रहो इसमेंसे कम नहीं हो है कर्म यद्वि तुम्हारा नाश नहीं हाय ते 
हम सिद्ध की तरह सम्बी हो जाय | है कम, तम फूलों फता। दबे नहा 
ऐसे कर्म तम बने रहो तो भी हम सिद्धकी तरह सस्ती है| जाए ग | सष्ठ 
मत होओ। नप्ट होते हो तो हम दस्ती है क्योंक्रि उदय नाशस 
दःख हैं सो भेया यह बात आदरशण ये नहीं क्यों कि कमके इदयरूपस 
नाश होना दःखंका निर्मित है इसमें तो उदसका ताता रहेगा। स्वंधा 
नाश तो आल्मीय सुस्बका कारगा होगा । हस तरह फितने ही काम एस 
होते कि निमिन्त का सम्बन्ध झटने पर वे पा दरते ।चण चछंणक वन 
जो ज्ञान पदाथाके हो रहे है थे भी प्रकाश आदि सारी बातों की अपना 
छोइकर ही है ते हैं जो ज्ञानकी तरग चली हैं| जब द्वान पैदा हो गया 
तब राजा हो गया। जम क्रिसी की अपन्ञात्री जरूरत नहीं रही 
न ऐसा वह ज्ञान स्वतन्त्र है। इस ड्रानसें उपाधिका फके लीं रहा । तद फिर 
जगतको जाननेफी इच्छा अथवाइच्छाका ज्षोम व्यथ है । इसी बानको 
दोनों गा आगे सिद्ध किया । यह कीच अखंड ज्ञान स्वभाददी हेँ 
इसलिये अपने स्वरूपसें निश्चल रहो चुछ बाहरी उपयोग मत करो। 
बाहर और कोई चीज मझूत देखो यहां ज्ञानका प्रकरण चलरहाहे बरीब 
र२०्गाथाओंमें अच भी चलेगा करीच २० गाथाओंसे यह चल भो रहाहे 
इसी तरह आन+दका प्रकरण आएगा तो उसमें भो इसी तरइ की निज 
आनन्द की बात आयगी अभो ज्ञानकी वात चल रही हैं । 
इस भ्रकार ज्ञान ज्ञानकेहारा ज्ञानकों जानता है यह सिद्ध करके 
अब झानके आधारकी ओर आतेहे ज्वानदा आधार हैं आत्मा | यह 
आत्मा ज्ञानसे अभिन्न हे कहीं ऐसा नहीं है कि ज्ञान भिन्न हो व आत्मा 
भिन्न हो। तब ज्ञान ज्ञानके द्वारा ज्ञानका जानता हैँ इसऊा वाक्यान्तर 
यह भी हो सकता है कि आत्मा आत्माके द्वारा आत्मा ) जानता.है परन्तु 
यहाँ विचार करिये कि आत्मा तो अनन्त गुणोंका पिण्ड है, | वह६ मात्र 
नताही तो नहीं है जेसे ह्ञानने परिणमन वरता पैसे अन्य सी अरुन्त 
परेणसन करता हैं। जितने परिणमन यह आत्मा क-ता है आत्मामें 
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उतनीही शक्तियां हे तो आत्मा ज्ञानता है तो ज्ञानशक्तिसे आत्मा देखता 
हूँ तो दशन शक्तिसे आत्मा सुखी होताहे तो छुखशक्तिसे ॥४ ।ननेकहया 
प्रकरण हैँ आत्मा जानताहे तो किससे जानताहे ? ज्ञानशक्तिसे जानताहे 


यहाँ कर्ता आत्मा हुआ, ज्ञान हुआ, क्रिया जानताहै, हुईं । अब कर्ता 
करणके सम्बन्धसें यह्‌ विचार करते हैं कि कर्ता करण अभिन्न ही है, . 
यहां आत्मा और ज्ञानसें कतौपन और करशुपकेका भेद खतम करते हैं, 
. जो जाणदि सो णाणं ण॒ हवदि णाणेण जाणगो आदा | 

णाणं परिणयदि सय॑ अड्डा णाणद्विया सब्बे ॥३५॥ 

जो जानताहे वह ज्ञान होता है यहां आत्माको कहीं ज्ञानके कारण 
ज्ञायक नहीं समकना अथात्‌ किसी भिन्‍न ज्ञानद्वारा आत्मा ज्ञायकनहीं है 
आत्म) स्वभावसे ही ज्ञायक है, ज्ञान भी स्वभाव है, ज्ञान स्वयं परिणम- 
ताहै तव वहाँ विपय भावकी अपक्षासे देखों तो सब अथर ज्ञानमें स्थित 
है। सभी विवेचनोंकी दृष्टि रूपनय अवश्य सममना | 

पहले तो यह बतल्लाया था कि ज्ञानी परपदार्थोकी न तो अरहण 
हो करते और न छोड़ते हैं। सम्यक्दृष्टि, में भी ज्ञाता हूं, इसलिये न पर 
पदार्थको अरहण करता ओर न छोड़ता | केवली वह भी सम्पूर्ण ज्ञानी है, 
इसलिये वह भी पदार्थभवो न अहण करता और न छोड़ता ही है। पर 
पदार्थकों में कुछ भी नहीं करता । अपनी आत्मामें रहने वाले गुणों के 


दूवारापरकाकुछनही करताअपूनाही _करता केवलज्ञानी अपनेकेवलज्ञानके 
दबारा अपने आपको जानताहे, परको तन्मयतासे नहीं जानता । उपचार 


की दृष्टि वहिदृष्टिहे । वस्तुत वह न परको अ्रहण करता है ओर न 
छोड़ता हीं है इसी तरह से तो में भी हुआ | में भी तो अपने श्र तज्ञा- 
नकेवदाराअपने आपको जानता ही ते हूं। इसके अतिरिक्त परका कुछ 
प्रयोग नहीं करता | फिर इस निश्चयकी .क्रियाकी दृष्टिसे केवली और 
श्र॒ तकेवलीसें कोई भेद नहीं रहा । 

इसके बाद यह वतलाया कि केवली केबलज्ञानकेद्वारा जानता 


है ह 
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ओर श्र्‌ तकेवली श्रुतक्ञानकेदवाग जानता, ऐस आतव्मामें और कौनसे 
गगा आागए, कोनमी चर तें आंगई कि जिसमें एक श्र तज्लाच भी रखा हू 
निश्चयसे वह तो क्वान ही है । केवलीं भी ज्ञान केद बारा आत्माको जा- 
जानता और श्र्‌ तकेवल्ली मी ज्ञानफेवादरा आत्माको जानता । दोनों 
ज्ञानकेद चारा अपने आपको जानते है। वहाँ ज्ञानके उपाधि नहीं लगती 
यह आत्गा ज्ञानकेदबारा अपने आपको जाननाहे! इतना ही यह वीव 
जगतमें धाम कररहाहें और कुछ भी नहीं कररहाहे । 
- आज चतला रहे कि आत्मा ज्ञानकेदवारा जानता यह बात भी 
सुहावनी नहीं लगतीं । वह आत्मा झोर दान क्या अलग अलग हैं, 
जिसके दवारा आत्माको ज्ञान 5नृता। क्‍या वह ज्ञान आत्मासे जुदा दे 
क्या ज्ञान आत्मासे अलग चीज है, जिसके दवारा बह ,त्माकों जान- 
ता है ? नहीं, आत्मा और ज्ञान बिल्कुल अभिन्‍न है। तो फिर यह क्यों 
- कहते कि ज्ञानकेद वारा आत्माकी जानता ? ऐसा कि ज्ञान ज्ञानके द्वारा 
छानमय निजको जानताहे । वह ज्ञान ज्ञानको ही जानताहे ज्ञान और 
' आत्मासें करता और वरणका भेद मत लाओं | फिर ज्ञान जानता है, 
जञनहे, और जानता हैँ या तो हान इतना ही कहो या? जानता इतना ही 
कहो,] वहां ज्ञान और जानता दोनों शब्द नहीं सहन हो स॒कते। ज्ञान 
जानताहे, ऐसा कदनेसें भी एक कर्ता है ओर उसने कोई काम किया 
ऐसा भेद 5 गया । वुह्ूं ज्ञान तत्त्व लक्ष्य में नहीं रहा । ज्ञान ज्ञानकेद वा- 
जानता, यहाँ ज्ञान की स्वाभाविकता ज्ञात नहीं हुई। ज्ञानका निज 
, तत्ततरूप्रसेंसेद नहीं होता करता और.करण॒का भी भेद मत डालो 
०; ,- पहले तो केवली ओर अ्रृतकेवलो का विपय एक बनाया फिर 
साधनको-एक बनाया फिर बह कहते कि करता और साधन अलग अ- 
लग, ज्वीज. नहीं; है.वे एफ ही चीज है अर्थात्‌ अपनी तरंगसे 
बतेसान अथत्‌ ज्प्तिक्रियामें निरंतर प्रवृत्त.ज्ञान वह वह ही है वहां 
ऐसा सेद मत करो +ि ज्ञान ज्ञानदूवारा. आत्माको जानताहै वह तो 
केवल ज़ाननू कप हां. है. जेसे अग्नि अअपन्ती.गर्मीके दवारा रैघधन ,जलाद 
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हैं एसा कहते डस बातकी निश्चयनयमे देखना है कि क्‍या यह बात सही 
हँ/ता १..ली बात तो यह कि इंधन क्या?जे हल नहीं रहाहेवहाजों जल- 
रहा ८ यह आग है पहले तो हमारी यही वात खंडित द्वोगई३कि आगे 
गर्मकिंदवारा ईधनकी जलाती । आग गर्मीके द्वारा ई'घनकी जल! 'ही 
नहीं सकती। आग गरमीके दवारा तो केवल अपने आपकी ही जलाती 
है। जिस समयमें जलने लगता ओर वह भी गमी रूप हँजाता, उस 
समयमें वह ई धन नहीं कहलाता । निश्चयनयसे ऐसा कहरदेह। इस- 
लिये पहले तो विपयतरा संडन किया फि अग्नि गर्मक्रेदघारा इघनको 
नहीं जलाती तु अपने आपको जलाती है | वह तो खुद जलती ओर 
राख हैं द्ाती | यहां भी जो राख है वह आग नहीं थीं आगका आ- 
अयमात्र था, राग होजाने पर भी चह अग्नि नहीं रही । तो क्‍या बात 
टीक रही कि अग्नि गरमीकरेद्बार अपने आपको जलाती है। 
फिर कहते कि अग्नि अपनी गरमीकेद्वारा अपने आपको ऊला- 
ती, ते। यहाँ अग्नि और गरमीका यह भेद सहन नहीं होसकता | बह 
अग्नि अलग क्या चीज जो अपनी अलग गरमीकेद्वारा जततीरे ! 
अग्नि तो स्वयं गरमीमय है । अग्नि अपने अभिन्न स्वभाव ने जलरही 
है जला किसोक्ो नहीं रही, यह तो अपने ही स्वभावसे जलरही हे 
यहांतक बात आई | इसतरह साधन भी निंट गया | | 
.. फिर अग्नि जलरदीहई, इसमें भी ऐसा लग रहा है कि जे कोई 
बैठा हुआ आदमी उठ रहा है| अग्नि पहले तो नहीं जल रथ थो परन्तु 
श्रव जलरहीहै। पदल तो समाधिमें थी और अब जलने क्रिया कर- 
रही है सो ऐसी वात नहीं अग्नि तो वही हें जो अग्निके स्वकालसे है) 
उसमें जलनेकी क्रिया चलरही है। इसलिये अग्नि! इतना ही कहो इसी 
तरह केचली ज्ञानकेंरा आत्माको जानता है, इसका सूक्ष्म रूप आ 
अकरके इतना दी रूप रहगया ज्ञान! | केवलीने ज्ञान+) अविशेप बना- 
करके अपने आपको ज्ञानसय अनुभव किया । यह निश्चय दृष्टिसे बणन 
है यदि हम अपनी निम्ययदट्टिकों छोड़ते और व्यवद्वार इृष्टिपर आते 
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तो अनेक आकुलताएँ पेदा होजाताह । इसलिये अपनेकी ऐसा कोतूहली 
बनाना चाहिये ओर ऐसी लीलावाला होना चाहिये कि हर लक्षणमिं 
निश्चयतत््वक खोजें | निश्चयकी दृष्टिसे देखो कि वस्तुका कैसा स्वरूप 
है। निम्चयस्े जो स्वरूप समझें आएगा वह निविकक्प शान्तिका 
आधार होगा और व्यवहास्दष्टिसे स्वरूपको देखतादे तो बह 
विरल्प, उल्कन और भिन्न मिन्‍्तरूपसे अपनेकी देखेगा । ज्ञान ज्ञानके 
द्वारा ज्ञानको जानता है , जानता है नहीं कहते ता अभेदसे अभेद्‌ 
“क्रिया कहदो कि झप्तिरूप होताहे | ज्ञान, ज्ञाकका काम जो भी है सोदी 
कररहाहे । निश्चयस जानना क्‍या है, वह॒ तो तरंग है, एक द्रव्य 
है ओर द्रव्यकी तरंग है।जितने दनियाँमें अनन्त द्रव्य है सभी 
इसी तरह से हैं याने द्रव्य है और उनके तरंग हैं । 
समयसारमें लिखा हुआ है. क्रि जगतके अन्द्र जितने द्रव्य अन- 
न्‍्त द्रव्य हैं। सबके सब द्रव्य अन्द्र रहने वाले गुर्णोका चुम्नन करतेहं 
ओर उन्हींमें तन्मय रहते हैं पर पदार्थक्रे किसो भा गुणकों छूते 
नहीं, सवके सब आपमें ही प्रयत्नशोल होरहे हे | ज़गतके जितने जोब हैं 
सब अपने अपने उपादानसे परतण्णिमित होरहेह यह वस्तुका निज स्वा- 
'भसात्र है जगतमें द्वव्योंकी व्यवस्था इससे मिन्न नहीं हो सकती किसी 
द्रव्य रूपसे कोई द्रव्य नहों परिणम सकता । अपने प्ररेशमें सारे गुणोंके 
परिशमनके अतिरिक्त और कुछ परिणमन कर ही नहीं सकता | यहाँ 
सब अपने अपने विकल्पोंके स्वामी बनते है, कोई किसी पदाथके स्वामी 
नहीं होते हमारे ओर आपके विनाशक्ला कारण बाहय पदा्थोंमें परिण- 
'ति रखना है हम अपने आपको मेंह वश बाहय पदार्थंफकि करता 
' मानते विऋलयमें. ऐसा मानते. हैं पर पदार्थका जो कम है उसको विकल्प 
में मानते कि में सबको करता परन्तु वास्तबमें तो वह अपने आपमें जा- 
नन गुण रहताहे उसीको करता है। 
पर्याय दो हूं ती है, स्वभाव पर्याय ओर विभाव पर्याय । मनुष्य 
परका। क्‍या कर सफऊता है ? निश्वयका प्रकरण चल रहा है। गांधीजी ने 
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इतना देशकी उठाया, पर निश्चयसे (0. ॥ क्थ ? निश्चयपे यही. किया 
कक आन आपमें जितनी दया पेदा हुई उसको हो तो चेट्टा को। 
बस्तुऋका उसके स्वृतन्त्र रूपसे देखो | उस बघ्तुका स्वातन्त्रथ रूपसे देखकर 
यह चनलाया कि द्रव्य अपने आपको ही कर सकता है, पर पदार्थका 
नः नहीं कर सकता। केवलो भी अपने आपको हां कर रहे । 
उनमे अनन्त शरक्ति हूं, परन्तु फिर भी खुद ही को उस अनन्त शक्तिसे 
विया कि वे अपन स्वभावसे उयुत नद्दीं होते । वे अपने आप 
ही क्षानका परिणमन कर रहे हैं उसके अलावा और कुछ नहीं 
रहे हैं। क्रेचल!के वारेसें हम यदि आलोचना कर रहे हैं तो केवली 
उस जञानतों रहे है । फिर भी वे मेरा: कुछ नहीं कर रहे हैं। परन्तु 
इस ज्ञानस में केवलीके स्वमावका यर्णन कर रहा हूँ और यह उनकी 
उत्कृष्टता वनला रहा हूं परमें तो कोई कुछ करता नहीं है किन्तु जो 
विकल्‍प भी छ डदेता बह एसा महान बनजाता | देखों केवलीका कितना 
स्वातन्त्रयमय द्रव्य है कि अपने आपमें ही परिशस रहा ओर अपने 
आपके अतिरिक्त वाहरमें किसीमें भी नहीं परिणम रहा। उन्होंने 
जाननेका जो विपप्र हूँ उसे ही जाना । हमने भी ऐसा ही क्रिय'. परन्तु 
मोहसे कहाजाता कि मेने परकी जाना । निश्चयसे तो कोई परका हानते 
ही नहीं। केवली भी पर को नहीं जानते , वे तो केवल ज्ञान को ही 
जानते | हम भी केवल ज्लञानकों ही जानते | 
जैसे हरे रंगको चोकी पर पौत दिया । हरे र॑गने किसको हरा फ़िया 
हम यह सभमभते कि उसने चोकीकों हरा किया, परन्तु निश्चयसे 
' रंगने चीकीको हरा नहीं 5 वा, हरे रंगने तो अपने हरेको ही हरा 
किया । हरे रुंगके भीतर भी चौकी उसी रुपते रही । इसी तरह ,प्रत्येक 
ज्ञानीने अपने ज्ञानके दयारा अपने आपक जाना, परको नहीं जाना 
' अपने आपकी जाननेकी तरंग जो है, ज्ञान ऐसी स्वन्छताको लिये 
हुए हैँ कि उसका विपयभूत पर पदाथ जय कहलाते इसलिए कहा जाता 
कि हमने ज्ञेयको जाना। कहते घड़। का जाना | परन्तु ज्ञान 'उसका . 
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. नहीं है | ज्ञानकी तरंग व्यादास ज्यादा कया कर सकेगी ! जिसकी 
तरंग है अथवा जिस द्य की तरंग हैँ उसको कर सकेगी ज्यादासे 
उ्यादा। इससे वाहरका क्या कर सकेगी । द्वत्यकी पर्याय 
द्रव्यसे अभिन्‍न, हुआ करती। ज्ञानबने तरंग घड़ो को कहों टच वर 
गई। उस. आकारक जो सममझदे उस समझे तुमयद कहते  मेंने घड़ी को 
देखा । परन्तु मैंने ठो केवल अपने आपक ही जाना। भगवान जो 
सारे विश्चको जानते हैं वे सारे विश्वके कारण विश्व" नहीं जानते 
किन्तु वे उनके निज स्वच्छ स्वरूप प्रकार ही ऐस हैं कि सारे विश्वक्रे 
विपयोंकी जान जाते । किन्तु वह ज्ञान किसोको जानता है ऐसी बात 
नहीं | जानता है, के कया माहेने ? जेसे चौकीको हरे रंगने रंगित 
कर दिया तो हरे रंगने केबल अपने आपहो ही तो रंगित क्रिया। 
इसी तरह ज्ञानने जो जानन किया वह अपने आपको ही त जानन 
किया । उसके विपयभूत जो पर पदार्थ ह इसके कौरण उपचारसे कह 
रहे कि परपदार्थक जान रहा। निम्धयसे बढ ज्ञान तो ज्ञान रूप ही रहता 
निश्वयसे वह पर पदा थे ५ नहीं जानता । निश्चयसे कची, कम करण 
आदि रक वहीं हुआ करते ,उसले मिन्‍न नहीं हुआ करते । तो ज्ञान 
- 5.सस जानता वह भी चही, जिसके छिये जानता वह भी बचही, 
जिससे जानता वह भो वही ओर वह ज्ञान स्वयंभी वही | कारक क्या 
कहलाते ! जैसे कुम्दारने दंड चक्र हे दुबारा अपनो कशोमें पैसे उत्पन्न 
फरनेके लिये लोरेसे घड़े बनाये | तो इसमें छहों कारक न्यारे न्यारे हैं 
कुम्दारने लोदें से घड़ों को. छुटोमें, पेसेके लिये, चक्रक्रे द्वारा' बनाए, 
ये सब कारक अलग अलग है। ये वृक्ष अपनी श्वजाओंमें अपने फूलोसे 
अपने भारके लिये फत्न रहा है , ऐसा कद्दा तो सारी थी रूारी चीज 
बचत की ही आई । ये ६ कारक जेसे अभिन्न छोते हैं वैसे भिन्न भी हैं। 
निश्चयसे छह्ठों कारक अभिन्न हेते ओर व्यवहाप्से &हां कारक भिन्न 
ह।ते। इस तरहसे ज्ञान खुद अकारा रूप हँता खुद को ही जानता, 
. खुदक लिये ही जानता, खुदसे हो जानता, ओर खुदमें ही जानता। 
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ज्ञानीके सभी गु्णोका प्रयोग निश्वयसे स्वयंपर ही होताहे । दाह्य पदा- 
श्रपर नहीं हासकता । चह केवल खुद हो के! ते जानताहे खद ही दखी 
सुग्बा होता है दूसरेको सुखो दुग्बी क्या कररहाह | में खुद हा विकल्पुक 
बनताहूं! परपदा्थ पंसे घन आदिको सें क्‍या पंदा करसब ता हूँ। वेता ,सब 
ग्यतन्त्र हैं । उनको से क्‍या करसकताहूं ? दुनियांमें कोई निमित्त अपनी 
परिशतिसे किसी द्रब्यको परिएमा नहीं देता आता ओर ज्ञानमें करता 
ओर करगाका भेद नहीं। यहां कर्ता ओर करणका भेद भी दर करते | 
जा जानता हँसो ज्ञान हे ऐसा नहीं हँ.कि वह आत्मा किसी 
भिन्न ज्ञानकेद बारा जाननेवाला चनता हो । कितने ही लोग ऐसा मानते 
'३ कि एक ज्ञान जानता है तो उस ज्ञानकी जानने केलिये दसरा ज्ञान पेदा 
करना होता हें जिस तर हम पहले यह न ज्ञान जाय कि कदाचित 
यह घड़ा # ज्ञानके द्वारा घड़ेका जाना, परन्तु घड़ेका यह ज्ञान सही 
है या नहीं ? इस क्ञानकी सही करनेकेलिये दसगे ज्ञानकों पेदा किया 
जाय और फिर दसरे-ज्ञानकी बात भी सही -करनेकरेलिए तीपरे जआञनकों 
पद) किया हाय और फिर तीसरे ज्ञानकी भो वात सही करनेकेलिये 
चौथ ज्ञान३ पंदरा किया जाय ओर इस तरह ते दनियांम ज्ञानोंके ढ़ेर 
लग जाएँगे और पहले ज्ञानकी सद्दी करनेकरेलिये दूसरे ज्ञान उत्पन्न करते 
सारी जिन्दगी लगादो तो जगतके तो अन्य कोई कामसदी नहीं हाम्कते 
ओर न उस घड़ेका ही टीक टीक ज्ञान सम सकते। देवों भेया | केस 
कैसे सिद्धान्त निकल आते क्रि व्यवस्था ही नहीं वन पाती । घढ़ा दूर 
रखा है परन्तु जान'लिया कि घड़ाईँ। घड़ेका ज्ञान टीक नहीं है, र भी 
उपचारसे टीक है | फिर ध्डेके द्वानका सही बनाना चाहिए सही वरूा- 
ना त! एक ही दफासें होगया । दसरे ज्ञानको पंदां करनेकी आवश्यकता 
नहीं है दशएँ दो होती हैं अभ्यग्त दशा और अनभ्यस्त दशा । 
अनभ्यस्त दश!/में ज्ञानकों सही करनेकेलिए दूसरा ज्ञान लातें 
हैं पर उसीमें हाँ सारा काम पूरा हो जाता .हँ। अभ्यस्तज्ञानका जान 
लेनेके लिए . पर हनकी आयश्यकता नहीं होती । 'जेसे कि हम कहीं 
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जारहेहँ, रास्तमें हमने सोचा कि वहां छुआ दे | कई कहता कि चहां 
कुआ बुआ छुट नहीं तुम्दें भ्रम दहागयादे तो इस ज्ानका सदी बनानेके 
वससते अनुमान ज्ञान प्रयागमें लाना पढताई निश्नल का सबल क्ान 
बल्ानकेणिए । वह परिचित अभ्यस्त है ते उसे लिए अन्य ज्ञानकी 
आवश्यकता नहीं। हृदसे हद खुद ज्ञानके ओर जाननेके सिवाय वह ऐस 
अभ्यसत होता है कि फिर किसी दानकी आावश्य: ता नहीं होती । थरदि 
' ऐसा ही माने कोई कि प्रत्येक ज्ञान ऐसा हीईँ कि खुदकी नहीं जानता, पर 
दूसरे ज्ञान॥ दवारा जाननेमें आता। तो एकके बाद एक ज्ञानसे जानने- 
फे लिए वह अपनी जिन्दगी इसी काममें निकाल देगा | इसमें तो यह 
मन्तव्य निकाल बेठेगा फि ज्ञान में स्वयं जड़पनेका स्वभाव हें तभी वह 
फिसी दूसरे ज्ञानके द्वारा जाननेसें आता। कभो ऐसा श्रम होजाता है 
कि यह क्वान ही सही नहीं है तो उस ज्ञानके श्रमकोमिटानकेलिए पक 
ज्ञान ओर खढ़ा करना पड़ता उसी ज्ञानकी सचाई सिद्ध करनेके 
लिए हम एक ज्ञान और प्रग्ट कररहेह। परन्तु चह ज्ञान स्वयं ऊड़ है, 
अपने आपको नहीं जानता ऐसी मान्यता आजाना मिथ्या है। 
आत्मा करता हैं और ज्ञान करण है. आत्मा ओर ज्ञान अलग अलग 
चीज नहीं है । आस्मा छामकेद्राग जातता परन्तु थे अभिन्‍न ह 
जानदा आत्मादी नरंग हू, प्रकाश है. स्वच्छता है, एसा नहीं है 
कि आत्मा किसी भिन्‍न झानकेद्धारा जाननेवाला कहला रहाईं। हान 
स्बयं ऐसी स्वचउतासे परिणसता कि जिसमें विश्व विषय बन जाताहे 
' जैसे निश्वयर्स दर्पणको दी देखा जाता पर व्यवहारसे सबके सच जड़ ,« 
पदाथ जाने जारहे हैं।इसी त्तरह आत्मा निश्चयसे अपने आपको ही 
जानता है ओर व्यवदास्से सब परदार्थोको ज्रान रहा है | जानना यही 
उसका काम है, इससे बाइर छुछ नहीं होता। इसके जानने में ही ऐसी 
' चिशेपता है कि सारे विश्व विपय कहलाते उस समय यह कहा जाता 
कि ज्ञानते सारे वि-वक्रों जाता। बढ़ ज्ञान. आत्सासे अंभिन्‍्न वस्तु दे । 
बह जारा झ्षान' आत्मा ही हे।- आत्मा और . उस ? तरंग ऐसी हो- 
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रहीहे.। जितने जीव ,हैं सत्र स्वयं चैतन्य भगवान्‌ रुवय ज्ञान्वान सब 
परसर्वर सबक. अन्दर, अनन्त ज्ञान स्वभाव मोजूद है, पर कपायोंके 
कोरण अपने क्लानको तिरोहित किये रहता है। परन्तु में पर पदार्थका 
कुछ भी नहीं कर रूकता हूं। पुर्य पाप, सुख दल, अमुक आत्मा को 
कर सकता हूं, ऐसे वाहूय दृष्टिके यह सब कथन एक बार भी “यह भ्रम है 
समम होजाय आर निमश्चयसे आत्मा कर कया सकता है यह समम ले 
तो इसका संसारभ्रमण नष्ठ हो जाय और अपने आपको परमेश्वरके - 
रूपमें प्रगट पा सक्रे । 

जैसे एक अर पांच डिगरीके स्निग्धवाला और दूसरा अग॒ु तीन 
डिगरीके रूक्ष चाला हो दोनोंका मेल हुआ तो दोनों ज्तिग्ध दन जत्ते | 
ता वहश्अश वाला परमारु अपने ही द्रव्य क्षेत्र काल भावसे है, दूसरा 
रूत्ष परमार चदलकर स्वयं सिनिग्ध अवस्थासें आगया। वे अय स्तनिर- 
धक्री परिणतिसे स्निन्‍्ध नहीं. बने । एक द्वव्य दसरे द्रव्यका फर्ता कभी 
नहों बन सकता । एक आगु दूसरे अशुकों नहीं परिणमा सकता फऐिन्तु 
दूसरे अगाका प्रभाव ऐसा पड़ा कि उसका रूंग पाकर स्वयं रूत्ष भाव- 
छोड़कर स्निग्ध भावमें ओगया ॥ वह भी मात्र निमित्त हुआ और 
अपने आप अपने में अपने रूपसे परिणम गया । सच जीवनी +ी सब 
द्रद्योकों सब. अग्ाओंकी यदी व्यवस्था! है | मोते जीव ऐसा जानता कि 
इसकी वजहस ही सब कद होता । उसकी बजहसे ही संसाएका पालन 
दोताह | .इसलिए ही बह दुखी होता है | ज्ञानक्षे अतिरिक्त दुनियांसें 
सुखका कतो कोई नहीं है । छान वही हे जो वस्तुके स्व॒तन्त्र स्वरूपका 
प्रतिभासित करताहे । केबलीके तोनों लोकका भी ज्ञान आगया फिर भी 
'पूणु अपने आप रूप हैं पराक्ष्स नानां प्रकारसे तीन लोकका भी ज्ञान 
करो ओर वहां उस दानसें रचतन्त्रताका वोध नहीं ह॑ तो वह ज्ञान सम्य- 
कन्ञांन नहीं है जो शांति दे सके । विद्या पढ़ने न,लोक वस्तुस्वा न्त्यकी 
अद्धा नहीं हो तो तवी इस तरह मगडह़ा लठवाडी हो धतो । क्या 
चात है ? जहां वस्तु की स्वतन्त्रताका बोध हे वहां ही शान्ति है । वस्तु 
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की स्वटन्त्रताके त्ोवके विना विडम्बना पंदाहोतीदं। स्वातन्त्य नानकरर व. 
रूप निश्चलताकी भावनारदहती ».र यही -यत्न होताह अपने सन्बन्धमेंखूत् 
मनन करा कि भें अपनजानन अनुभवके अतिरिक्तकद भीनदीं करता हूं 
आत्माक्री जा कतो ओर करणुकी अभिन्‍न शक्ति बहीह परमे-वरता 
सम्य इस परमेश्व॒रतासे सद्दित रहने चाला आत्मा परमे:वचर दे । ऐंसा 
परम ऐएवय है किश्स | अपदा काम करने कालिये दसरी वस्तु आवश्यक 
होंहोती । वह अपनाही काम करता खुददोकरता खुदकेलिय करता ओर 
खुदर्मस करता लोकमेंभी कहरता।.बद गांवका जमींदार अश्ववागांवका इंश्वरईं 
जमींदार वह दे जिंसे अपनी ९०के अथ परकी अपना नहीं ब.रनो पड़ती 
ले भी उसकी आवश्यक्रतार हें ती हैँ बह अपने खेनछ पढ़ा करके नि 
फाल लेता है | उसीकों लोकमें जमींदार या इश्चर कहा ६ रते हैँ। इसी 
तरहसे यह आत्मा निश्चयसे अपना काम अपने द्वारा ऋपन लिय अपने 
में ही +ग्ता हैं , इस आत्माकों . अपना कान करनेके जिये पर पदार्थ 
की अपेक्ताकी आवश्यकता नहीं होती | इसलिए आत्मामें परम ऐश्वर्य 
पाया जाता है । आ मा अभिन्‍न है , कर्ता सी है ओर करण भी हैं। सच 
कुड्ठ शक्ति वह एक ही हूँ । यहां भी आत्मा द्रव्य तो एक है और पर्याय 
को जे तरंगें होती हैं उसोसें छहों कारक लग जाते हैं। इसलिए 
आत्मा जो खुद जानता हे वही ज्ञान है। उससे दता ओर करणकी 
भिन्‍न प्रसिद्धि नहीं है । आत्मासें जाननेकी -खुब्ी होनेके कारण 
आत्मासें ज्ञानका व्यवदेश होता है। आत्माका काम जानन है | आत्मा 
में जाननेक्की क्रिया पाई जाती दं | इसलिये ऐसा व्ययदेश करते है #ि 
आत्मा ज्ानके द्वारा जानता | वह ज्ञान आत्मामं अलग नहीं, परतु 
आत्माकी एक ज्ञाननेकी क्रिया देखकर यह कहा जाता कि आत्मा 
ज्ञानसे जानी ज.ती | आत्सामं जाननेकी क्रिया देखकर यहक्रहा जाता कि - 
आत्माज्ञानके दवारा जानता | परन्तु जसे मिन्न दांतलीसे द्वत बांसको 
काटने का काम होता हूँ इसी तरह मिन्‍न आत्माके स्वभाव से ज्ञायक 
होता हूं यह वात नहीं हू। वह-ता स्वयं-ही काम करता है । चहां ज्ञानके 
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द्राए आध्माक जाना यह सहन नहीं ही सकता । आत्मा है , जानता । 
जाननेकी रास्माकी क्रिया देखकर यह कहा जाता है कि आत्ता ज्ञानके 
द्वारा जानता दे | अग्निकी जेसे गर्मीक्री क्रिया देखकर यह कह दिया 
जाता क्रि. गर्मकरिद्वारा जलाता। उसी तरह आत्मामें स्थित ज्ञानकी 
ऊाननकी क्रिया देखकर यह कढ़ दिया जाता कि आत्मा द्वानकेद्वारा जा 
नता । परन्तु आत्मा ओर ज्ञान जुदा जुदा तो नहीं हूँ यदि ज्ञान अलग 
चीज मान ली जाय और आत्मा भा अलग चीज मानली जाय, ओर 
आत्मा त्ानकेद्रारा जानता यह वात भी मानली ऊाय, तो आत्मा 
अलग आर ज्ञान अलग है इसलिए आत्माके बिना ज्ञान अचेतन ओर 
खोीर-कानके बिना आत्मद्रब्य अचतन, अर्थात्‌ आत्मा तो ज्ञानके बिना 
अचतन दैगया ओर ज्ञान आत्माके बिना अचेतन होगया परन्तु यदि 
दे।मी अचतनोंका सम्बन्ध भी कर दिया जाय तो कभी जाना ही नही 
जा सकता | इसलिर ऐसीवात नहीं कि आत्मा ओर ज्ञान अलग अलग 
चीजें हैं क्रमों कमी अपदी इड्धिकेद्ारा थ6 जोब कल्पनाए करलेता 
परल्तु इस कल्पनास दृब्यमे भेद रहीं पढ़ता । जेसे कहते हैं कि एक 
समयमें परमाणु १४८राज गन कर जाताहै, वहां भी ऐसा लगता कि 
इसने एक सप्य हो मरे छेत्र नहीं छुये आर क्रमशः उठ 5०कर ही गया 
होगा थी उस्में 5ितने दी रूमयेकिदवारा हिस्सा होगया पर बच्चा ऐसी 
दात नहीं। समयसे कोई कम करा नहीं होता | जैसे कोई एक घंटेमें 
१० कोस जाता और कोई एक दिलमें दशा कोस जाता । जैसे १० बोस 
हमें धंटा थी लगे गया ओर एक दिन भी लग जाता, इसो तरह 
से अन्नमु हुर्त में भो चला जाता अर एक समय भी १४ राजू जानेमें 
लग जाता | इस तरद बुद्धिमं कह्ानामेद होने पर भी समयके टुकड़ 
नहीं होते | इसी तरहते आत्मा ओर ज्ञानमें भी गुण ओर गुणोकरो 
कल्पना दोनेपर भी गुण शुणके टुकड़े नहीं दो जाते कि आत्मा ओर 
जान अलग लग हो जाते हों यदि अलग अलम दा जाते तो एक 
दूसरके बिना दानों खअ्रचतन पद ज ति ओर दाना अचेतनोके संयोग हो 
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जानेपर भी; काम नहीं हो सकता । जैंस यदि ऋत्मां ओर ज्ञान अलग 
लग हो और वह आत्मा ऐस ही द्ानक द्वारा जाना करता हा ता 
फिर ये घट पट आदि चीजें भी कण नहीं जाननेका काम करती । इस 
से सिद्ध हुआ कि ज्ञान आग्मासे जुदी चीज नहीं । इसलिये आम्माको 
अधिकारहे कि वह ज्ञानके द्वारा जाने ।बव्पट छादि इसलिय नहीं जानते 
कि वे ज्ञानसे-आत्मासे ऊुदा है| क्वान इस तरहसे आत्मास अलग नहीं 

है, तब आत्मा ज्षानकेह्वारा जानता हूँ यह बाद विल्‍्दुल नहीं सहन देती 
ऐसा आचार्थोने बताया क्‍्योंक्रि वहां कतों ओर करणासे कंइ संद 

नहीं है । आत्मा तो अपने द्वारा जानता भी क्या (एरिणमता है। अपने 

में अपनेको जानता है,वहां ओर कोई दूसरी चीज ही नहीं हो सकती । 

जैसे अग्नि जलती हैं। अख्तिकी जलनेत्री क्रियाको देखकर 

_थह व्यपदेश किया जाताहे के वह अग्नि अपनी गरमीके द्वारा जलती 
परन्तु वह अग्नि और गर्मी अलगर्नहीं है। साधन तीन होतेह व त्व 

साधन करण साधन और भाव साधन, इनमें थह्‌ तीनों साथन वतेमान 

हैं जो जानता सो ह्वान. जिरूके हारा जानदा से ज्ञान ओर जो जानना 

है सो ज्ञान | यह सब्र कहनेपर आत्मा ही पकड़में आता। वह आत्मा , 

. एक जगह ब॒र्ती एक ज्ग्ह बरण ओर एक 5 गह भावकी मसाग्यदासे 
गशेसा कहा गया । आत्मा ओर ज्ञान अलग अलग साना ज्ञाय तो कई 

वात ही नहीं वन सकती । जो कुछ जानन है सो वह आत्मा हो है परन्तु 

उसको सममभानेकेलिये ऐसा कहा गया कि आत्मा ज्ानके द्वारा जानता | 

आप्माकों तो देखो उसमें कुछ जोड़ा तोड़ा कि अशुद्ता आगई जौसा 

कि विकल्‍प रूप अनुभवसें नहीं आता | यहां यह प्रश्न उठताहें कि शुद्ध 

आत्मा क्या है (शुद्ध आत्मा क्या इसके उत्तरमें कहते कि जो यह 

आंत्मा स्वतः शुद्ध है अनादि है अनन्त है नित्य प्रगट है' चैनन्यस्थरूप 

है वह आत्मा है। इस आत्मामें रहनेवाला जो ज्ञान सामान्य है बह तो 

“नित्य प्रगट है । ज्ञानसामान्चकों यह जरूरी नहीं कि शुद्ध पर्यायमें था व 
| ऐसा ज्ञान रद तो उसका नाम यह कहलाया | वह तो अनादि अलनन्‍्तके 
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सारे ज्ञानपर्यायोंगें एक तत्त्वस परिणम रहा त उसे ज्ञान सामान्य कहते 
हैँ। ज्ञान सामान्य जिसका कि दर्शन करनेसे हमसे रुम्यकदृष्टि पेदा 
होती हू वह ज्ञान सामान्य प्रकृतिसे घट ८ट्में अब भी सबके मीऊूद हे, 
जिसके दर्शन करनेसे आत्माक म्रम दर &ैजाताह अनन्त ससार मिट 
जाताहँ: एसा बह ज्ञानसामान्य भगवान संबर्क अन्दर सदा प्रगट हैं जो 
ध्यृतःसिद्ध हैँ. अनांद अनन्त हू नित्य प्रगट ६ ऐसा जो क्लायक भाव 
ज्ञान सामान्य संसारके >व प्राणियमें अवस्थित हूं यद्यपि अनादि 
का से कमबद्र दोनेऊफे कारण पम्रमन्ने पड़ा हे छिए मी द्रत्यके स्वभाव 
शुद्धरुत या अशुद्ध रूप नहों परणमता हूँ। वह परिणामिक बस्तुद्द 
"से .पायसद्धित था क्रपायरहित भी रहीं कहा ज्ञा सकृता । वह ज्ञानस्व- 
भाव अन्यव्यपदेशरहित हैं। यह ता जो है रो होई ज्ञान सामान्‍्यमें विशेः 
नहीं गत यह दान रामाप्य आत्मा ही शुद्ध आत्मा कहलाता | 
किसोन पृद्धा .यद ज्ञान ज्ञेयर्में रहता इसलिएं ता अशुद्ध होगा 
जंस अग्नि इधनमें रहती हं तो लाना प्रचारकी लम्बी, गोल, आदि 
होडउ.ाती हैँ। इसी तरह यह आत्मा ज्ञेयोंमें रहता है। जेसे ईंधनके 
रूम्बन्धसे अग्नि नाना रूप हे जाती है और अशुद्ध हो जाती हैं, उसी 
तरहसे यह ज्ञान जब ज्ञेवर्म जाता द तो वह ज्ञान भी अशुद्ध हं,जाता 
होगा | परग्तु कडते कि नहीं। अग्नि भी अशुद्ध नही ह ती और ज्ञान 
भी अशुद्ध नहीं होता अग्नि कितनेका नाम है? जो गोल गोल है लम्बी 
लम्बी हू से अग्नि नटों है, आस्नि तो उप्णत्व धर्म करके समवेत जो 
वस्तु, सो अग्नि है। यह ढ६।६ चाड़ाइ है सो तो परयी है अग्नि तो स्वयं 
अरित स्वरूप है। अग्निमें भी अशुद्धता नहीं | इसी तरह ज्ञानका स्वरूप 
क्रेंचल प्रतिभास है। उस सवरुपसे छ्ानभी शुद्धदे । आत्म। विश्वकों ज्ञानकी 
अप च्षासे नहीं जानता इसूफी तरंगमें-या र्वसाव से ही अन्तरंगमें विश्व 
के सारे छो य जाननेमें आगए ॥ परन्तु बह ज्ञान तो शुद्ध है । फिर इस 
जगह प्रश्न किया जा सकता कि आत्मामें दशेन भी होता, ज्ञान भी. हो 
ता, और चारित्र मो हंता, इसलिए भी तो आत्मा अशद्ध है.। दशेन, 


( ग्य४छ हे प्रवचनग।रप्रवचनगाथा३५ 


ज्ञान, ओर चारित्र, इन तीन गण” वाला यह आत्मा 8. इनसे ना 
आत्मामें अशुद्धता आगई । जो एक नहीं रहे आर इनमें दूसरी वातक 
सम्बन्ध आजाय तो इसे अशुद्ध कहते है । इसलिए &/न्माें एक शुख 
नहीं रहा ओर तीन गगरो का सम्बन्ध होंगया, इसलिए त यह बिल्कुल 
अशुद्ध दोगई होगी । तब उत्तर देते कि नहीं, व्यकहारनयस एस। कहा 
ज्ञाता कि आत्मामें ये तीन गण विद्यमान है | निश्चयनयसे जो सस्य 
कत्ानुभंवब दवारा अनुभवसे जो समभमे आये, उस निम्नयको दांप्रेसे 
$स आ मामें दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदिकी भी अशुद्धता नहीं हू । जेस 
आपकी आंत्माका अनुभव करना है तो ज़ब तक आपमसे »ा साके सम्- 
वनन्‍्धर्स यह दशन, ज्ञान, चारत्र आदको भेंद बंद्धि रहेंगी तब तक 
आत्माके निर्विकल्त स्वभावका अनुभव नहीं होता | जहां इनकी कल्पना 
भी दर होजाती हैं ओर केवल संवेदन भाव 'रहता, रसी हालतमें कहते 
हैकि आत्माको जाना । जैसे हलुआ बना उसमें पानी, थी, शक्कर 
- आटा, आदि वस्तुएं पड़ी जब तक आप थी, पानी शक्कर, आटा 
आदि सबपर-टदृप्टि डालते रहो चचा करते रहो तत तक आपने हलआा 
खाया नहीं और खाया भी तो हलुवेका जैसा स्वाद्‌ आना चाहिए था बह 
स्वाद नहीं आया | जिसको आटे अलग, घोमें अलग, पानीमें अलग, 
मिकनेमें ऋलग, दृप्टि है, स्रूको दलुवेका स्वाद नहीं आठा और जिस 
#ंसयमें एकचित होकर आंखे मोीचकर स्वादमें ही आसकत हं गंये उस 
सर्मयमें केवल स्वादका टी अनुभव है ओर सब अन्य चीजोंमें उसका 
अनुभव नहीं है उस समय उन सब ची ना को छांट नहीं होती | हलवे" 
के पूरे स्वादके समय छांट नहीं होती, इसी तरह आत्माक्रे पूरी अनुभव 
के समयेमें आत्माकी छांट नहीं रहती | इसलिए व्यवहार नयसे 
बतलाया गया कि आत्मामें सब गुण हैं परन्तु तिश्चयसे दर्शन ज्ञान 
चारित्र आदि गुण भी आत्मासें नहीं बतलाये,निश्चयसे आत्मा अनन्त 
गुणा मक नहीं है, वह तो एक अछ तरूप है। व्यवहारसे आत्मा अनन्त 
गुशांत्मक हैं । आत्माका निम्यसे एंक अदूवैत रूप है। अनन्तगुणात्मक 
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आत्या होतेहुण भी उसमें निश्चयको दू ढ़ रहेहें। सम्यक्त्व अनुभवके 
कालमें जो रि ति होती उसमें बुद्धिक लेजाना नि यनयवा प्रयोजन 
है। इसवजहसे कह देते कि आत्मामें न दर्शनहे,न ज्ञानह,और न चा 
है। आत्माके रवाद आत्माके अनुभनर्म विभाव पर्यायोंकी त* चर्चा हू: 
रही , अशुद्धता यह कहना ती दूर रहा, उसमें तो दर्शन, दान और 
चारित्र गुगोंके भेद रूप अशुद्धता नहीं बताई बह तो दर्शन ज्ञानऔर 
चारित्रकी क.ल्पनासे रहित शुद्ध है। इन गुणोंके निपेघस आत्मामें निश्वय- 
न्‍्य आग्या ४) र इनकी कहनेसे व्यवहारनूय आगया | ५ 

जेसे खेल देख र आये तो उस खेलका वेसेही वर्णन करो, बैसा- 
का वैसा ही बताओ डिससे बेसा ही हमको भी समभनेमें आवे। भारी 
प्रयत्न बरते ओर बता नहीं सकते | उटी तरह आध्साकी भी-वही चीज 
बतल,ओ जिसमें बहुत काल तक भूलते रहते हो, परन्तु फिर भी काफी 
प्रयत्न करनेपर आत्माफा स्वरूप ठोक तरह नदीं बता पाते । आत्माकी 
ऐसी स्थिति बतलाई कि वहां तो एक असेद स्वाद ही है, आचाय॑ ऐसा 

कद्दते कि वहां तो केबल अनाठुल संवेदन है, आतव्मामें वहां तो केवल 

अनाकुल सुख रूप रुंवेदन है ओर कुछ नहीं । 

तब अपनेको आत्माके अनुभ१वक.लिये क्‍या करना है ? अपनेको 
शुद्ध आत्मा.। अनुभव करना है तो धन वैभव आदिसे अपनेको कुछ 
नहीं समझना । इनके कारण तो यह आत्मा कुछ भी नहीं है । इनसे 
कुछ बननेकी तो बात जाने दो इन्से कुछ नहीं होरहा है, इनके संबंधसे 
अपनेको बिल्कुल अलग रखना, ऐसा जानकर जितने थार पदार्थ है, 
घन वैभव आदि, सबसे न्‍्यारा में एक अलग ज्ञानसय हूँ आत्मा हूं, 
पहले तो ऐसा विचार करो, फिर यह विचार करो यह ए- पिंड ऐसा 
है जो शरीरके छूट जानेपर भी उसमें एक तैजसकार्माणको.लिये होता 
हैं । वद मुक्तिसे पहले नहीं छूटता चहां उसके अन्द्र-अनादि अनन्त 
ज्ञान स्वभात्र प्रथक हैं तब तो वहां पर तैजसकार्माण शरीर भी नहीं रहा 
शरीर दो प्रकारके होते हैं सुरुम शरीर ओर स्थूल शरीर । स्थूल शरीर 


५ 
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जिस समय छोड़ गया उस समय सुदुृम शरीर नेजसकामंग रपमे 
रहा परन्तु अनादि अनन्त झानसामास्यक्रे ज़ाननेके बाद चह खुच्म 
शरीर भी श्रव नहीं है आर आस्मा में अनन्त गुगेका पिडरूप रक रे 
रह गया। वहां पर कर्मकी पर्याय भी भें नहीं हैँ । राग दचंप आदि 
पर्याएं भी नहीं हैं। इनसे अपनेको जुदा करने पर मतति श्रुतक्षान रह 
गया । श्र्‌ तक्ञानकी गुणोके स्थभावरूप अधूरी अधूरी पर्याएं भी ने। है 
हनसे मी अपने आपके अलग करके इस रुपसे भी नहीं हूं इनसे भी 
- न्यारा आत्म तत्त्व है। तब केबलज्ञान रूप उसकी रवभात पर्याय कदलाडद 
यहां भी केवल तरंग बता दी । केवलल्लान की पहिलेसे सत्ता नहीं थी | 
केव्लज्ञान हुआ जबसे सत्ता हुई परन्तु सत्ता तो मुझमे पहलेभीमजूद थी 
'इसलिंए केवल ज्ञानकी पर्याय रूपभी में नहीं हूं! दर्शनज्ञानच रित्र आदि 
जे! गुण तीन काल चलतेदे इन गुरोके रूप भी में नहींहू क्‍योंकि ये शुग्ग 
ते कल्पनासे न्यारे न्यारे कर लिये गयेहें, चीजतो एक हैं । एक चीजकी 
वरसंगसे चलरहेहूँ | उस एक चीजको बतानेफ्रेलिए आचायेनि ग्रह बताया 
कि आत्मामें ज्ञानशक्ति दर्शशशक्ति ओर चारित्रशक्ति मोौजद नो परन्तु 
बह भी कल्पनामात्र दे क्‍यों कि आत्मा तो एक निविकल्प द्रव्य है उसके 
एक स्वभाचके ये भेद मात्र हैं आचार्यने बताया व्यवहारसे भेद 
करके एक अभेद स्वरूप समझभानेता प्रयत्न किया कि में तो एक ज्ञ यक 
रूप हूं । एक ज्ञानस्वभाष में हैँ, ऐसा वह में शुद्ध हूँ। इस शुद्धताका 
दचय आजानेसे पर्यायमें निमेलता आती हू। वाह्य पदार्थोक्ा अनुभव 
करनेसे निर्मलता नहीं आती । इसलिये दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदिके 
भेद्‌ भी अनुभव मत करो । इन सबकी घाटीकी पार कर एक अद्ठोत- 
रूप उपयोग रहता तव यह आत्मा शान्तिका स्वरूप होता। उन सबको 
छांट से या अपनी अछांट्से यह स्वरूप हुआ | 

इसी तरदसे यहाँ तो यह बात वतल्ाई कि तुम जा कहते में 
चह्‌ हूं जो है भगवान, अर्थात्‌ जो में हूं सो केवली है और जः केवली 
है सो में हूँ। प्रकृतमें यहाँ में के माईने श्र तकेवली लगाया । केंचली. और 
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श्र तकेवलीमें कोड अन्तर नहीं। निश्चयदरपट्ठटिसे हो ऐसा हं। सिश्वयसे 
देखों तो फेचली भी केवलज्लानकफे द्वारा आत्माफो जानता ओर में भी 
; तक्षानके द्वारा आस्माकी जानता । अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानत्व 
भावी आत्माक वह भी जानता ओर अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञान 
स्वभावी आत्माका मे भी ज्ञानता | काम एक हूँ, केवल आत्माका ज्ञान- 
ना । दोनों ही इसके आगे छुछ भी काम नहीं कर सकते । केवली 
अनन्त शक्तिमान # तो भी अन्य कुदु भी नहीं कर सकता । वह पर 
पदा्थमें अपने क्लान गुणका प्रयोग नहीं कर सकता , वह तो केंबल 
अपनी आत्मापर हो प्रयोग करता, इसी प्रकार हम भी क्रेचल अपनी 
आत्मापर दी प्रयोग 4 रते और परपदाथम अपने ज्ञानगुणका प्रयोग 
नहीं ऋर सकते । केबलीके केंचल अपनी आत्मापर ही प्रय.ग करनेके 
कारण उसके जाननेसें विश्व आजाता। इस तरह छ्लानके आधारभूत 
मिज आत्मापर ही सबका प्रयोग होता, यद्वधि विकल्प अतत्त्वका छोड़दें 
तो बढ़ी स्वच्छता सर्वेज्षता आ धमकेगी। में भी क्या करता? खुदको हो 
प्रयोब्य मानकर ज्ञान कर पाता हूं | निश्चयंसे में भी और केवली- भी 
समानता रखते है । ह 
परन्तु यह कहते है कि केबली फेवलज्ञानके दवारा जानता ओर 
मैं अ्रतक्लानफे दबारा जानता | ऐसा कहनेसें तो बड़ा भारी फरक आ- 
जाता है। दोनों दही जाननेके दवारा जानते हैं। फिर यह श्र तकी उपा- 
धिसे भेद क्‍यों पड़ गया ? किन्तु निश्चयसे ज्ञानमें श्र॒तकी उपाधि भी 
नहीं | इससे यह मतलब निकला कि केवली भी ज्ञानके दघारा अपनी 
आत्माकों जानता और में भी ज्ञानके दवारा आत्माको जानता | 
फ्रेचली और में दोनों ही ज्ञानके द बारा आत्माफी जानते, ऐेसा 
ऋहनेमें भी वह ज्ञानका हथियार लग गया | परन्तु वह ज्ञान तो आत्मा 
से अलग कोई शस्त्र नहीं | आत्मा और ज्ञान अलग अल्॒र्ग नहीं है। 
इसलिए वह आस्मा अपने ही तरंगसे अपने आपको जान रहा । परन्तु 
जानरहा ऐसी अलग कोई क्रियाभी नहीं हूं ती। बहतो अपने आपको 
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जाननेयवाला हो रहा. है। वह तो 'अपने ही द बारा - अपनेकी अपने लिये 
अपनेसे अपनेरुप काम करता ! ज्ञाता, ज्ञान आर ज्ञेय कान न इसकी 
कल्पना करनों भी दीक नहीं ज्ञान तो जो है सो द्वी हैँ । स्वरूप काननेका 
निश्चय रहना चाहिये ओर कल्पनामें नहीं पड़ना चाहिये। आत्माके 
अनुभवसे पगडः मुख को ये सब दशाए हूँ। 
... आ॒चार्य महाराज इनने दयालु हैं कि कोई भी वर्णन करनेपर 
निश्चय की हद हो जाय तो व्यवद्वारकी पुट लगा- देते है। व्यवद्यार 
का वर्णन करते करते जब बहुत इलकतकी बात हो जाती है तो बहों 
गी एक निश्चयकी वात लगा देते है । * » 
समयसारमें एक जगह पूरा कि आत्मा करता किसे है! जैसे 
ममद्रमें लहर उठी तो - चहाँ पूछते हैंकि समुद्रवत लहरका कर्ता वंनेन 
हैं ! यद्यपि लहरके काका उत्तर देंगे तो दो उत्तर आरगे कि समुद्र 
3 लहरफा.कत्तों एक तो समुद्र है और दुमरी हवा है, दोनों उत्तर 
आए' गे |।-जब यह सिद्ध करना है कि समुद्र की लहरका कर्ता: समुद्र है 
तो कहते कि यद्यपि हवा फे निमित्तसे समुद्रकी लहर उठती है. 'तोमो 
हवाका-समुद्र से .व्याप्य व्यापक भाव नहीं है इप्तल्षिर कंताकर्मपना उसमें 
नहीं:. हुआ । जल. ही- लहरका कर्ता है यह सिद्ध किया । पर 
पहले तो यह.कह-दिया कि यद्यपि हवाके मिमित्तसे वह गी हैं तो 
भा . जलहीं, लहर का कत्तो है ओर जब यह “सिद्ध करना है कि-हवाडी 
लहर का. कर्ता. है. तो कहते कि यद्यथिं उपादानसे जलमें ही लहर उठती 
हू तो, भी हवाके विना लहरकी क्रिया नंशों हुईं, इसलिएं हँचा ही लहर 
का- कर्ता है । यह ही आचायों का हाल-रदा कि: पहले: तो एक वात को 
कह देते कि यद्यपि. ऐसा. है फिरं. दसरी - बातकों सिद्ध करंदते कि परन्तु ' 
एसा:दोनेसे ऐसा ही दे ये दोनों.बातें असिद्ध नहीं। हैं. एकंस अ तद्॒ प्टि 
है दूमरेमें.. व्यवहार दृष्टि है.।.अभी .तकके वणेनकी छुनकेरं यहं बात 
सममभमें - आई कि. आत्मा अपने द्वारा जानता और - अपनेको' जानता 
री कोइ काम नहीं करता | अब कहते हैं ह्लान संवेगतं' हे ज्ांने सं 
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पदार्थोर्मे रहकर भी इनसे जुदा होता । निश्चयके वर्णनमें व्यवहारंका. पुट 
लगा दिया | इसीतरहस निश्चयक दवारा उसी -द्रव्यका एक अभिनज्नेस्त्र-- 
रूप बताया जारहा है उसके बतानेसे व्यवहार मिटरहाईँ तो मिट: बनाओ ' 
उसकी अभी परवोद हीं, कामसें निश्चयनयंके दूवारा वस्तुके असेद 
स्वरूतयकी पकडरहो इस स्वरूपकों पकड़नेके बाद कहते कि इसमें तो व्य- 
बहार का नाम उड़ जायगा किन्तु यह विचार लाओ वस्तके निश्चय स्व- 
रूप आाननेको डयटी में हो ता बल करः-। 
अपनेस भिन्न जा ज्षेय पंदार्थ दनियां भरके हैं उनके आकारके 
समान परिगमित हुआ यह ज्ञान. इस ज्ञानमें गभित हो क्षेयाकार सम- 
होय हूँ उन समस्त, ज्ञेयोंके आकारमें,परिणत हुआ ज्ञान सो ज्ञान तोः 
स्थन परिशमरहा। इसका काय क्या हआ. ! यहींके रहनेवाले ज्ञेयाकार 
यने- इन पदायेकि पारण हुए झोयाकार । फिर उसकी आकृतिसे-यह बत- 
लाते ह कि ज्ञानके कार्यके धाह्म कारण हें,नेके ३रणसे ऐसा कहा जाता 
कि सारे पदार्थाकाी दाल परहिचानगया | ज्ञानकेकाय के कारंगट नेसे यह 
सारे: पदार्थ क्षानमें आगए | निश्चग्रसे-ता ऐसाही हैं कि ज्ञान खुद काम . 
है |-आओर कोई बात मत कहो। ज्ञाता आर ज्ञान इसके विभाग 5रसेका 
कलेश उद्येगरगा कल्पना करनेस क्या लाभहं। केबल अपने ज्ञान स्वभाववत 
देख ,मनिरखो,अनुभव करो आर सत्र प्रकारके विकल्पों ओर वासभाओंके। 
न करगो- ऐसी ऋवस्था-हँ नी पढ़ती हे.वहां शांतिमाग् जिनका दुद्धि बांह्म 
पदार्थामं पी हुईह उनका तो कुछ टिकानादी नहीं। अब त परमशान्तिके 
वास्‍्ते ज्ञानके विभाग .नहीं करना चांहिये। शतिका यह मांगे निणीत होने 
पर-जान- ही गये होंगे बाह्य पदा्थासे-कुड नहीं, आता,जाता । 'जेंस सब 
आदमीचाह लखपतीहों: चाह गरीब हों सदा आधसेर अन्नही ख़ाया करते हैं 
इसी तरह केवली, और श्र तकेवली दोनों दी एक कार्यकरते हैं। तो वाह्म 
पदार्था्मं इतता खिकलय दीड़ानिसे-कोई सिद्धि होनेक्की नहीं।-इसलिये सब्र 
तरफसे अपना व्पयाग हृटाकर एक इसी आत्मस्त्रभावसें बुद्धि लगाना 
है | मुझे अब वाह्म ज्वानकी अ,कांक्षा नहीं। अब में मोही नहीं रहना चा- 


कै 
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हता,ऐसा सोचो, किसीसे ऐसा कहने की भी जरूरत नहों | ज्ञानंके अन्दर 
अपने आप इृढ होजाओ उस अमृतकी अपने आपमें बढ्यते रो ओर 
अपनेकी निवाध शान्तिके मांगे पर रूगाओ । े 

अब ज्ञानके वारेसें अनेक विचार कर लेने के दाद यह दबतलाते हे 
कि ज्ञान क्या हे ओर शेय क्या है ? 


तम्हा णाणं जीवो णेयं दव्व॑ तिहा समक्खादं | 
दव्वंति पुण आदा पर च परिणामसंबद्ध ॥ ३६ | 
जिस कारण कि ज्ञानके रूपसं--परिच्छेद के रूपसे स्त्रय॑ ही परि- 
शुम परिणाम करके आत्माके सरचतन्त्र स्वरूपसे ही यह जीच जानताहे इस 
लिए जीव ही ज्ञान है। क्या ज्ञान है ओर क्या शेय है इस बातका वर्णन 
करते हैं - कि ज्ञान तो जीच है और ज्ञेय जीव स्वयं भी है और सारे 
जगतके पदार्थ भी हैं। जीव ही ज्ञ!महे जो जाननरूपसे स्वयं परिणम परि 
णुस करके स्वयं ही जानता हैँ स्यय॑ स्रतन्त होकर जानता । घट पट 
आदि पदार्थ तो द्वान नहीं है । केवल जीव ही ऐसी विशेषता रखता है 
कि वह स्वतन्त्ररूपसे परिच्छेदरूपसे परिणमता स्वयं जाननरूपसे परिण 
मता रहता और ऐसे परिशमनमें वह स्वदन्त्र हैं। अपनी ही परिणतिसे 
जाननेवाला यह जीव है इसलिए यह जीब ही ज्ञान है । अनन्त द्रव्य जो 
संसारके हैं ये कोई भी द्रव्य जाननरूपसे नहीं परिणम सकते ओर जब 
जाननरूुपसे परिणमनेमें असमथ है तो वे नियमसे अजीब अज्ञान अचेत- 
न कहलाये । दीवही केवल जाननेवाला है जानन क्रियासे आभजन्न स्वरूप 
जीवका ही है, परपदार्थोक्रा जानन स्वरूप नहीं है। रेडिय या रैकार्डो 
में कितने हो शब्द भरदोी पर जाननकी ताकत चहां भी नहीं है यदि: रै 
काडसे प्रश्न करो ओर वह पजसका उत्तर देंदे तो देख लो, जाननकी वात 
उससे कुछ भी न्हों ऋाती इरूलिएं वह अजीवहे उसमें शब्द वर्गएं।-ऐसी 
ऐसी भरदी जिसके निमित्तसे उसकी बे।ली निकलदी है वह बोलनेवाला 
ता सालूस पड़ा फिर भी उससें जाननेकी शक्ति नहीं। केवल असूत्त जीव 
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द्रव्य ही जाननेमें समथ है ओर कोई पदार्थ जगतमें जानने ये ग्य नहीं 
जोब जाननेस प्रथकू कोई चीज होती ही नहीं । जाननका जिससे स्व- 
भाव या स्वरूप ही नहों वह जीव ही क्या ? जीच ही ज्ञान हैं और -क ई 
पदाथ ज्ञानरूप नहीं हो सकते । 
झेय कान हे! जाननेमे आनेवाल पदार्थ ही ज्ञेय हैं। जो हो च- 
का हे जो हो रहा है जा धोवेगा ऐसे नाना पर्यायोंकी परम्परामें चलनेवा 
ले जितने दव्य हैं व सब द्रव्य ज्ष्य पदार्थ हैं। ज्ञेय दो प्रकारके होते हैं 
गक तो जीव खद द्रव्य हैं इसलिए वह जनेय ओर जगतके अन्य पदार्थ 
द्रव्य हं,इसलिए थे भी जयाश्रथात ज्ञान तो हुआ यद स्वयं आत्मा ओर 
जय हुए यह अ'ःत्मा स्वर्य आर जगतके अन्दर रहने बान्नी अनन्त आ 
त्माए और अनन्त पुद्गकद्॒त्य आदि परन्तु जानने वाला केवल में हो 
हैं ज्ञानका आलम्बन पाकर यह पदार्थ जय कहलाता और भेयाकारकों 
आलम्बन पाकर यह जीव ज्ञान कहलाता इसोतरहसे ज्ञान ओर ओयका 
ज्ञायकजेंय सम्बन्ध है । इस सम्बन्धंमें ज्ञान तो एक ओर रहा और जग 
तके सारे पदाथ ओर स्वयं जीव जय एक ओर रहे। इन सारे पदार्थों 
ओर इस ज्ञानके साथ ज्ञाता जेयका सम्बन्ध चल रहा है | यह ज्ञान स्वर्य 
शेय बनरहा है ओर जगत-पदार्थ भी ज्ेय वनरह है. । 
यहां यह शंकाकी जा सकती है कि पदले तो अभेद दृष्टिकी बात 
चल रही थी कतो ओर करणमें भी भेद नहीं आत्मा ओर ज्ञानमें भी 
भेद नहीं यह चर्चा चल रही थी, फिर यह बतलाते हि ज्ञान और ज्ञेय 
क्या हैं| ज्ञान तो यह जीव हैं और ज्ञेय जगतके पदार्थ हैं । इतनी सी 
“मोटीसी बातके चर्गन करनी वात दये चल रही है? इसका उत्तर देते 
कि ज्ञान क्या हें ओर ज्ञेय क्या दे यह वतानेमें यहां एक भारी बुद्धि 
ओर महत्वकी वात भी निहित है | वहां छान ओर छ्ानीमें अविशेषता 
दिखलाई, ज्ञान ओर बर्तामें भी अविशेपता दिखलाई यहां ज्ञान 
ओर कर्ममें अविशपत, द्विखलारह हें--वही एक जीव द्रव्य स्वयं ज्ञान 
भी है और स्वयं झेय भी हैँ । ज्ञान भी स्वयं हे ओर ज्ञानका प्रयोग 
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जिस पर हुआ वह छ्वोथ भी स्वयं है। क्तो ओर कमका अभेद्‌ दिखाने 
का इस चरण नें प्रयोजन है इसलिए प्रकरणकफे विरुद्ध यह गाया नहीं 
बस्तुतः नो ज्षानका ज्ञेय, ज्ञानके परिणमनक! छोड़कर अन्य सदा होते 
नहीं हैं किन्तु जिन पदाथीके आकारबन्‌ ज्ञानमें प्रदण हुआ उन्हें झेय 
उंपचारसे कहते हैं। अब यहां शंका उपस्थित होदी द॑ कि यह ज्ञान स्व 
जाननेवाला है ओर यह ज्ञान स्वयं जाननेसें आगया यह बात सयममें 
नहीं आई। खुदकी क्रियाका प्रयोग खुदसें दोरहा है ऐली बात तो उदा- 
हरणमें भी नहीं मिलतो कुल्दहाड़ीका काम रूकड्टोको ववटना हूँ, परन्तु 
उसका यह काम तो नहीं होता कि वह खुद ही के दो ढुकड़े करदे, इसी 
तरह ज्ञानकी क्रियाका काम द्ानना हूँ तो बह खुंदर्म जानन ऋर 
दे यह कैसे ही ?खुदमें खुदका श्रयोगका क्‍या सतलब ? खुदकीं क्रियाका 
काम खुदमें नहीं हो सक्रता तब- यह ज्ञान आत्मावत परिच्छेदक कैसे ह॑ ! 
यह जोंच स्वयंका जानने वाला कस हैँ |! इस शंकादा उत्तर देतेह कि 
यह आत्गाका जा जानन काम हू वहां क्रिया कया है आर विरोध क्‍या 
है क्रिया है जानना तब चिरोध क्‍या है?जो विरोध करे ऐसी क्रिया उत्प- 
ति रूप हैँ या दइप्तिस्ायाकोई वात पैदा « यह आत्माकी क्रिया है था 
प्रतिभास होगया यह आत्मादी क्रिया है? डीवने अंपनेस अन्य उत्पन्न 
कुछ नहीं क्रिया किन्तु उसकी, जाननरूप झप्तिरूप तरंग हुई यह जो 
तरंग दे-बह तो प्रकाशन क्रिया रही तो प्र-शनक्रियासें क्‍था:विरोध? 
कुल्हाड़ीका काम दो दुकड़े करना लगाते तो वहां विरोध हेता परन्तु 
कुल्हाड़ीका काम अपनी रूचासे रहता है। काठके छुकड़े करना 
ते निश्चयसे कुल्दाड़ेका काम ही नहीं कुल्हाडीका परिणमन उसका काम 
है। सत्तात्मक रहना हो तो कुल्हाड़ीके इस कामको कुल्हाड़ो-करती,यहां ता 
विर/ध पी हो सकता । इसमें क्या विरोध है इसीतरहसे आत्माका 
कास.यदि यह रखा कि आत्मा कुछ अपनेमें नवब्ोन वस्तु पेदा करे 
नत्रोन .बात पुदा करे तब तो विरोधकी चांत है किन्तु 
' जब आत्माको क्रिया केबल प्रकाश ही रखे केंवल्ल जानन ही ५नम बत- 
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लारा तो उसमें- ज्ञापन मत्नमें 'ेसा क्या विरेध आया। ऐसे ही जो 
दीपक हँ प्सकों ख़दकों प्रकाशमान करनेकेलिए दसरे प्रकाश न 

इंड जाते | अतः जहां भिन्‍न काम हैं उस मिनन काममे तो यह प्रश्न 
दी परन्तु अभिन्‍त कमिसे यह प्रश्न नहीं हों सकता । ओर फिर देखो 
भेया भिन्‍न काम तो उपचारसे सानाह वस्तुरः वम्तुकाकास बसतुसे अभि- 
न्‍न ही होता । दीपक छटठ्ण्ट आदि पद्रार्थकों प्रकाशित ही नहीं करता 
क्रेचल ख़दमें ही प्रकाश करता हैँ ज्ञान दसरेका भी जानन करता 
ओर अपनका भी जानन करता ऐसी उसमें शक्ति है । दीपककी वह 
काशन क्रिया जेंसे दूसरों आर खुद पर भी अपना प्रयंग करती है । 
इगी तरह ज्ञानकी जानन क्रिया भी दसरों आर खुद पर भी .प्रयोग 
ऋरदी £#ै। ऊेस कि दीपकका मतलब प्रकाशन क्रिया उसकी प्रयोग 
क्रिया खद दीपक प. भी हो जातीहँ.अन्यपर भी निमत्तिहप्टिसे होजाती 
#, प्रक्राटान क्रियाका अपने आमें प्रयाग करनेमे विरोब नदीं। 
इसी प्रबाआर जानने क्रियाका भी अपन आपमें प्रयोग करनेमें 
काड किन्ध नहीं । एहलक्ष यह ता दखो क्रि ज्ञानको 
क्रिया हैँ क्या। ज्ञानकी क्रिया प्रकाशन ह जानन हूँ। जानन क्रिया 
रुसी कांड हवा नहीं है कि खदके प्रयोग करनेस॑ कोड कठिनाई आया 
'ऋरे। दीपक जलरहा है उस उठानेका क्रिसीने हुक्म दित्रा त किसीने 
ऐसा विसंवाद नदीं क्रिया कि दूसरा दीपक दो जिससे उसे देखकर उठा 
लाऊं । दीपकर्की देखनेकेलिए दूसरे दीपककी आवश्यकता नदीं पड़त॑ 

'दीपकककी प्रकाशन्मे आनेकेलिए दूसर दीपककी आवश्यकता नहीं पढ़ी 
'जेस दीपककी क्रिया प्रकाशन हैँ ता ख़दबी प्रकाशन क्रियाका खदमें 
विरोध नहीं है, इसीप्रकोर ज्ञानकी क्रिया जाननका खुदमें भी विरोध 
नहीं आता । इस्तीप्रवार ज्ञान जानताहे तो सारे पदार्थभी जाननेमें आते 
' आर खद भी जाननमें आता। द्ञानन क्रियाका ज्ञान में घिर ध नहीं 
निमित्तह॒प्टिका यह अनुचित व्याम ह है कि ऐसा मालूम देता कि अरे 
हानकी क्रिया अपने आपमें केसे आजायगी॥। भेँया वस्तुके अखंड सत्त्‌ 
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की खबरलो तो यह बात सदज सममें आजावेगी। अश्न.तो यह किया 
जा सकना 2क था कि ज्ञान अपने से मिन्‍न सत्तावाले परपदार्थेकों 
केसे जान सकता सो इसका उत्तर तो उपचार मात्र है। यह वात हम 
खुद अनुभव करके भी देख सकते हैं कि हम भी हैं और दूसरे भी हैं 
जीनो और जीने दो ऐसा हम खुद भी अनुभव फरतेहें | यद्यपि जेन 
धममें यह कहा कि नखुद जीवों और न दूसरेकों डीने दो अर्थात 
चतुर्गेतिमें न खुद म्रमण करो और न दूसरेको करने दो अथवा न खुद 
जनम मरण करो ओर न दूसरेकी जनम मरण करनेदो किंतु यह यदि 
हम लोकमें कहें ते। बड़ी आफत पेंदरा होज्ञाय । लोक सोचेंगे यह क्‍या 
बात कह्दी जारहीदे कि न खुद जीवो ओर न जीने दो | अछा! यह तो 
ठीक है किन रूुद मरो न मरने दो बिन्‍्तु मैया जाना दंद करोगे तभी 
मरना बंद होगा । ँ 
परपदार्थवा परिच्छेदक जो यह आत्मा है सो यह आत्मा क्षेथ पर 
पदार्थोकों जानता हैं ज्ञेय पदा्थकी जानते हुए भी इस आत्माको खुदको 
जाननेमें अन्य ज्ञानक नहीं दूद्वा जाता,क्योंकि यहां स्वयंदी ज्ञानक्रिय! 
को ध्पलच्धि है। जानन क्रिया रुद अपनी आत्मामें है तो जानन 
क्रियाकों सममनेके लिए दूसरे जाननेवाते ज्ञानको हू ढ़नेकी आवश्य- 
कता क्या क्योकि स्वयं ज्ञानक्रिया करके उपलब्धि होती | ज्ञान तो यह 
जीव है और ज्ञेय उ्लादव्ययवाले ये पदार्थ हैं अयवा ज्ञेय तो द्रव्य हैं 
ज्ञान प्योय स्वरुप वत्तु हे | ज्ञान तो यद्‌ जीब है और ज्ञेय जीव 
खद भी और जगत के और दीव भी और अरून्त पुदुगल द्रव्य भी 
है।ते । यह जीच स्वयं स्व॒तन्त्र होते हुए भी जानने बाला होता ऐसी 
खासियत दुनियांके और बस्तुवोंमें नहीं होती । रेडियो रेकार्ड चलचिन्न 
सब जगह द्ानका विल्चुल अभाव है शरोर भी जड़ है उसमें जान न 
क्रियाका अभाव है जानन क्रियाका सदभाव केवल जीवमें ही होता 
जाननेकी क्रियाका परिणमन वाला केवल जीव हैं और कोई पदार्थ नहीं 


ब्द किये 


है, उ्गतके अन्य सारे पदाथ मात्र ज्ञ य हैं | 
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इस प्रकार कत्तो और कर्ममें भी भेद मत डालो । ज्ञानमें श्रंत 
क्री उपाधि भी नहीं लगती । यद्य पे प्रकरणवश निश्चयक्रे बाद व्यव- 
दारका अकरण चला दिया | इसमें भी निश्चयका पुट लगा हे कि यह 
आत्मा ज्ञान तो है ही,परन्‍्तु खद भी ज्ञेय है। यहाँ झोय जाननेमें आने 
त्राला हूँ । दोपक प्रकाशक है और राकाश्य भी है। इसी 
प्रकारका ज्ञान याने जानना, जानने वाला भी है और जाननेमें आने 
बोला भी है। प्रकाशका काम एक ही ढंगसे एक्र ही तरंगसे चल रहा 
हैँ । उसका परिणमन प्रकाशन कहलाता । आत्मा तो अपनी एक तरंगसे 
है, एक जानन क्रियाकी परिणम करके सत्‌ है, ऐसा वह आत्मा उसका 
वही परिगमन एक ज्ञायक ज्ञान ओर ज्ञेयह । तीनों वातें रूप न्वयं एकह्दी 
क्रामकी करने वाला आत्मा है। यह क्रिया क्रियावानकी अभेद करके 
जेसा हैँ समझाया गया हैं । इस तरहस यह आत्मा ज्ञान है ओर ज्ञेय 
भी है| यह आत्मा स्व॒य ज्ञान हें ओर यह आत्मा स्वयं ज्ञेय है। दोपक 
का प्रकाश हैं सो वह तो एक हैँ, पर वह प्रकाशक भी है और शअ्रकाश्य 
, भी है| प्रकाशमें स्वयं भी आरहा ६ं आर प्रकाश करनेचाला भी हो 
रहा है| इसी तरहसे दी एक ही जानन ज्ञायक ओर ज्ञेय वन रहा है। 
इसकी एक ही तरंगके होने से ज्ञायक भी बन रहा ओर ज्ञेय भी 
वचन रहा | वह स्वयं जाननेवाला है और स्वयं जाननेसें आनेबाला 
भी है। जैसे प्रकाशक दोपक अपने द्रव्यक्षेत्रालभावसे ही सत््‌ है 
ओर प्र काव्य परसे असत्‌ है इसी प्रकार ज्ञाता भी अंपने द्वव्यक्षेत्रकाल 
भावसे सत्‌ हैँ और ज्ञेय परसे असत है। जम दीपककी उत्त्तिमें 
ही पर निमित्त है किन्तु प्रकाशन क्रिया स्वतंत्रतासे हो रदी हे वेते 
ही ज्ञानपर्यायक्की उत्पत्तिमें निमित्तमात्ररूप ज्ञानावरणका क्षय अथवा 
काल द्रव्य निमित्तमात्र होओ र न्तु जानन क्रियामें वह पूर स्वतन्त्र 
28। ५८ द्रव्य मं प्रधान एक डी4 द्रव्य ही है | एक जीव द्रव्य न हावे 
'ओऔर सभो द्रव्य बने रहें तो कोई भी व्यवस्था नहीं बन सकती। 
जगतके जितने भी द्रव्य हैं उनमें सारभूत एक दीब द्रव्य है। 
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जीव द्रव्यकी तींन अवस्थाए' होती हेँ | चहिंरत्मा अन्तरात्मा और 
परमात्मा । इनमें परमात्मा ही सारभत अवस्था हैँ। इस अवस्थाम 
भी दोअंरा द्रठ्व्य होते हैं,स्वभाव ओर तरंग । इनमें स्वभावदो सारभेत 
हूँ, तरंग नहों। केवलज्नानसें ही स्वभावकरी ही सारसूत साना हू । उसी 
सारभूत तत्त्वका लक्ष्य करके भव्य जीव रुसारसे निर जाते हूँ। 
तब आत्मा द्वव्यरूप रहा ओर आत्मा ज्ञानरूप रहा अवोन, आत्मा 
शेयरूप रहा आर आत्माही ज्ञानस्प मेँ । दाकी जितनी भी द्रव्य 

ओर ज्ञेत्र है वें सब आत्माके अ्ेयरूप ही रहे। परन्तु में स्वयं 
ज्षय रूप भो रहा आर ज्ञानरूप भी रहा। आन्साक आंतारंकत 
सारे द्रव्य मेरे लये केवल शेय रूप है ज्ञानरूप नहीं। इसा तरह 
सबमें तत्व जानना ।यह आत्मा तो ज्ञाननेवाला है ओर ये सब जाननेसें 
आनेवाले हैं। ज्ञानका मी ऐसा परिशमन ह जो लाननेसें आया करें और 
-जाना भी करें । जो जानने सें भी आया करे ओर जानने वाला. भी 
हो -के। आस्माके ज्ञानका आलूस्व॒न करके यह पद्म4 ज्लोच बनते 
६ आर इनके आकारका आलम्बन करके यह आत्मा ज्ञानरूप वनता 
हैं| इन दोलोंमे “ऐसा सम्बन्ध है। जेसे दर्पणके आगे मयुूर अथान्‌ 
मोर खड़ा दो गया तो उसमें मोरका प्रतिविस्ध -आगया। दर्पणने- मोर 
के सलकता कर दिया | इस प्रकार <पंणमें कलकानेको शक्तित हैं ओर 
मोरमें कल्कक जले की शक्तिति हे। यदि इसका विरोध करं. तो मोर 

को भींतके सामने खड़ा करदों तो बड़ाँ भींतमें कत्काने की 
शक्ति नहों हें सो मलकता तो नहीं। अथवा दप ग॒के आगे सारे अमृत 

पदार्थ पड़ हुए हैं ता भी दर्षणसे वह काम नहीं चना जो पहले वन 
रहा था, त कहा जाता कि उन असते पदार्थों भूलक जानेंकी शक्ति 

नहीं । जेसे कत्त  नेक्री शक्तित बाला पदार्थ हो और मसलकानेंकी शक्ति 

बाज पदाथ हो ता फिर उसमे ऋलकने की दान आती हैं | इसालिय 
ग्रे सब पदाथ मलकतेकी शक्ति रखते- हैँ आर आत्मा मलकानेकी 

शक्ति रखता हू ओर इस प्रकार थे सत्र पदार्थ आत्माके ज्ञानमें- झलक 
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जाते हैं । 
अभा प्रश्न उठा हैँ. कि जग़तके और जितने भी पदाथे हैं इनमें 
:मेयस्-जेयत्व धर्म वतानेकी आवश्यव,ता क्या हैं ? थे तो जड़ आदि 
"पदार्थ है, जाननेमें आगए,। इनसे ज्ञेयधर्म माननेकी आवश्यकता कया! 
प्रमेयत्य धर्मफी कया आवश्यकता है ? जेसा अस्तित्व हे समभमे 
“आता. परन्तु प्रमेचव ऐसा कोनसा गुग है जो इसमें भरा है| इसमें 
इसकी आवश्यकता क्या दे ? उत्तर देते हैं कि जसे मोरमें भलक 
:जानकी शक्ति नहीं होती तो दपणमें उसका प्रतिविम्ब नहीं होता। 
, जगतके पदार्थ प्रमेयत्व धर्म नहीं होता तो वे जाननेमें नहीं आसकते। 
इस. ये अन्य गुणोंके; साथ प्रमेयत्व, गुग्मय भी इन पढदार्थोर्मे 
माना ग़या हैं । 
इसी. तरहसे वह आत्मा ज्ञान है ओर जगतके सारे पदार्थ 
झेय हैं ओर आत्मा स्वयं झेव भी है। इनका आलम्बनं॑ करके, 
द्रव्यके ज्ञानका अवलम्पन करके ज्ञ यके, आकारसे जो आत्माकी परि- 
 गानि होती छह ज्ञान ऋहलावा | ज्ञान ओर ज्ञेयका सम्बन्ध दोनों 
का रूग्बापन होनेपर भी स्नेहत्व सिद्ध करता ।ज्लाता तो में एक अकेला 
हीहे। मेरे ही जाननेसें अनन्त पदार्थ आते हैं। ज्ञान भी इतना 
शब्ितिशाली बताया गयाह कि उसमें सब पदाथ आजाते हँ,पह जाननेसे 
घजनदार नहीं होता। यदि अनन्त द्रव्य भी जाननेमें आवे तो भी वह 
हलकेका हत्तका ही रूुता । लम्बाई चौड़ाई या वजन ज्ञानमें नहीं होता । 
बह ते गोल आओर लम्बाईको प्रहण कर रहा है , इतना हो मात्र ज्ञानका 
काम है । किन्त पढार्थोके आकारसे ज्ञान लम्बा चौड़ा होजाया करे 
 शेसा नहीं । यह ज्ञान अमर्त, सू म ओर बिलक्षण वस्तु है कि जगतके 
सारे पदार्थ इसके जाननेमें आते तो भी वद निर्मेल ओर स्वच्छ है 
ओर से का बैसा ही रहता हूँ | यह ज्ञान समस्त पर द्रव्योंसे अत्यन्त 
प्रथकू रहता हुआ स्वयं परप्रकाशक है| इस लोकमें ज्ञानमय आत्मा स्वोकी 
व्यवस्था वतानेवाला सारभूत तत्त्व है इस अकार दानकी स्वपरम्काशकता 
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कही । 
अब यह सिद्ध करेंगे कि अतीतकालमें हुए द्रत्येकी पर्योय और 
भविष्यकालर्म होनेवाले द्रत्योंक्री पर्याय ज्ञानमें वर्तमान पर्यायकी तरह ही 
प्रतिभासित होती | बतंमानकी पयायें भी चर्तमान हो जानेसे प्रति- 
भासमें नही आरही है | वर्तमान होनेके कारण वतेमान पर्यौय सर्चक्ष 
के ल्लानमें आये तो स्वज्षके ज्ञानमें परक्की अपेत्षा हो गई। मति- 
' ज्ञान वर्तमानसें हो जान सकतां। जेसे हमारे मतिक्षानमे वर्तमान 
नाना पर्यायकी अपेक्षा आवश्यक हाती बेसे केवलीके केवलज्ञानकोी नाना 
द्रव्य पयोयकी अपक्षा आजायगी। फिर वर्तमान पर्याय केवलीके झ्ानसें 
आए क्यां ? इसलिए आये कि उनमें सत्ता है । सत्ता जो है, सत्ता जो 
होगी, ओर सत्ता जो थी, पर्यायरी दृष्टिसे सत्ताकी उनसें समानता 
है इसलिये वे ज्ञानमें आगये | जब तीनों कालकी पर्याय एक साथ ज्ञान 
में दे तो वर्तमान भी ज्ञानमें है। एकमीतपर हम अतीत कालके+४तीथक- 
रोंके फोट , वर्तमानके २४दी भरकर के फोटू लगादें और भविष्यकालके-४ 
तीथकरोंक फोट लगादें तो वे दीरों काजके फोह एक साथ वर्तमानमेंदी 
इष्टिगोचर हो गये । इसी तरहसे यई ज्ञात रूप भींतपर-क्रेवलीके ज्ञानरूप 
पर बतेसानकी तरई हो भूतकाल और भविष्य कालके द्रव्योंक्री पर्याय 
एक साथ प्रतिभाप्तमं आई । इप्त तरह यह लिद् करते 
कि भगवान एक साथ दो तीयां काहके पर्यौयोंफे जानते | तथा 
सब पर्योयोंकों युगपत्‌ जानते हुए भो सबमें संकरता नहीं हो पाती है 
सभी द्रव्य ओर पर्याय प्रथकर रुपसे प्रतिभात होते हैं, इस तत्त्वको 
“डद्योतयति अर्थात्‌ ज्सकाते हैं जैसे दीपक जब कम उजाला देता है तो 
उसकी बाती उसकेर दो जाती है मानों इसी प्रकार आचारय॑ महाराज 
अपने इसी ज्ञानवते उसरूपके लिये उसका रहें हैं, बढ़ा रहे हैं, प्रगट कर 
रहें हैं, व्योतित न हैं-- 
' तक्‍कालिंगेव सब्बे सदसव्भूदा हि पज्जया तासि | 
बइ ते ते णाणे विसेसदो दव्बजादीणं ॥३७॥ 
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समस्त द्रव्यसमृद्ोंकी समस्त पर्यायें जो कि अभा सत हैं अथवा 

असमन्‌ अर्थात्‌ पहिले थीं ओर आगे हागीं ऐसी है वे सभा सर्वज्ञ 
ज्ञानमें पृथक प्रथक्‌ रूपसे बतमान हैं जाननेमें आरहे हैं। देखो.जितने 
प्रकारके द्रव्य है सभी प्रकारके द्रव्य तीनों समय अपने स्वरूढीं की भूमि 
का लिए हुए हैँ, अर्थात प्रत्येक द्रव्य था, हैँ ओर होगा वह तींनों सम- 
योमे अपनी सत्ताको लिए हुए रहता है ओर उनकी जो पर्योय सम्पत्तिका 
लाभ है बह होता हूँ क्रमस । प्रत्येक पदाथ पर्यायसम्पत्तिकों ऋमसे पाता 
रहत: है एक साथ सारे पर्याय नहीं आते, सब यर्याय द्र॒व्योमें ऋमस आ- 
ए'गे। तो कितने ही पर्यायें तो ऐसी हैं जो दयोचुकीं हैं, कितने ही पर्याय 
ऐसी हैं ते होरही हैं आर कितनी द्वी पर्याय ऐसी हैं जो आगामी काल 
में दोचेगी । इन्मेंस जो हो चुनी हैं वे ओर जो होवेगीं वे भी सभीकी 
सभी पर्याएँ भगवानके ज्ञानमें एक साथ दी प्रतिभासमें आरही हैं एक 
द्रब्यकी ठोनों समयक्री पर्याएँ एक साथ जिस समय ज्ञानमें आवें 
सभीको सभी पर्याएं एक्र समयमें एक साथ आगई ,तो ज्ञानमें संकरता 
आगई आर यदि क्रमसे एक एक पर्याय आये तो कुछ भेद भी रहा, चहां 
सर्वेज्ञता नहीं। जिसके तीन कालको पर्याएँ एक साथ आजांये तो आत्मा 
के अनुभवसे बह स्थिति क्या द्वोती हेंगी?सवका संकर होगा उस ज्ञानकी 
स्थिंत क्या रही? वह ज्ञेयाकार भी क्‍या रहा ? तींनों काजकी 
पर्याएं रूव द्वव्यक्री एक साथ दहां आजाती हैं ) तो भी विशेष लक्षण 
उन ,। निश्चित हैं वह छूटता नहीं। देखो अमुके विराद रूपक अन॒- 
तानंत पदार्थ व उनकी अनंतानंत पर्यायें एक साथ ज्ञानमें आध के फिर 
भी सब टीक रहे- एक द्वी कालमें उस ज्ञानवी स्थिति्में सबकी सब तीनों 
कालकी पयाये॑ आजाती यह शंकरास्पद बात नद्ीं | छदमस्थ भी अतीत 
कालकी चिन्तवन करता तो यदांके झेयाकारमें वह अतीत प्रगट होजता 
है ओर भविष्यक्री बातका भी चिन्तन करे तो वह पर्याय भी वर्तमःन 
में इस आकार होजाती हूँ । छुद्मन्थके भी अतीतवी वात थिचारने पर 
बह आकार ज्ञानम आजानाईँ भविष्य विचार सही हो या न हो सके 
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आकार तो आ ही जादा है हमारे सविष्यका भी आ जाताई तो बे.बली 
के आजानेमें कोई शंका नहीं । जैसे चित्रपट हैं उसमें अतीत कालके 
तीथेकरोंका भो चित्र लगादों ओर दर्तमानफे तीर्थकरों वा भी चित्र 
लगादो तथा भनिष्ग्त्‌ ऐे तीर्थकरा का भी चित्र लगादो तो थे अतीत 
वर्तमात और भसविष्यतक्े चित्र उस चित्रपटपर वर्तमानकी तरह 
एक साथ प्रतिविश्वित होगे हैं।इसी नरहसे भगवानका ज्ञान तो 
चित्रतटकी तरह है ओर अतीत और अगगनत सभी पर्यौयोंका बहाँ 
ज्ञेयाक.र होरहा है। भूत भनिष्यत और वर्तमानके सभी पदार्थ उनके 
ज्ञांनम स्कताय वरतमानकी नरह प्रतिविस्वित हे रहेहें फिरभी सब पर्याय 
भिन्‍त २ भिंन्‍नख्पसे प्रतिभान हैं । 
दूसरी बात ग्रह कि शंका हटनी है कि भूलनकाल और भविष्य 

काल की सभी प्वाए भगवानके ज्ञानमें बतसार जैसी केसे होगई । 
तो बे .पर्याएं अथवा पदार्थ चाहे वरतमान नहीं हैं, परन्तु पदाथंके 
निमित्तसे जो ह्वान होता हे" जो ज्ञेयाकार बना है बह जझेयाकार तो 
भगवरानके वत्तेसान ही है। जैसे अपनी कोई अतीतक्ी घटना 
विवारी, वह धटना जिस दिन हुईं थी उस दिन हुईं थी. आज बह नहीं 
'है तो भी जिस बालमसें वह विचार रहा है. उस विचारके आनेके समय 
भी घटना वर्तमान रूपमें दीखतो है उस घटनाऊा आकार अथवा 
य.घ अब भी मौजूद है । इंससे यह सिद्ध हुआ कि भगवानके तीनों 
कुलिकी पयोए वर्तमानमें दृष्टिगोचर होती हैँ। 

... कहते कि बह जो श्ेयाकार होता है, सारे पदार्थोका जो प्रहण 
होता है ऐसा बह जो झ्ञयाकार है वहां वरतेमानपनेक्ा विरोध नहीं 
रूता, अग्रोत्‌ वह सारे के सारे ज्ञेबाकार बतंमान में तो हैं दो 
वर्तमानंकी तरह ही हैं ।जेसे जो पर्याद आगई', आरदही हैं. और 
आवेगीं, ऐसी पर्याए' , उनका जो चित्र आया या अहण आया 
था झेयाकार जो 'उसके प्रहण में अए वे तो कर्तमान रूप हो हैं। - 
उपंयोगंभूमिसें तो भूत और भविष्यके पदाथे व मान हो होरदे 
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हैं । भगवानके ज्ञानकी जगह -तो वे पर्यायें वर्तमान ही हैं ।जैसे 
छुद्मस्थ' पुरुपके मनके अतीत पर्याय का विचार आवबे तो जिस 
काल में विचार आया उस कालमें तो वह पर्याय चतंमान ही है, 
अथात्‌ चित्रकी भींतसें वाहबल आदि, या 'श्रेशिक आदि जो तीथंकर 
आगे होवेगे, ब्नवत भी चित्र लग गया तो वे तो सब वर्तमानकी तरह 
ही भलक रहे। इसी तरहसे केवली भगवान के उपयोगकी भींत पंर 
अतीत अनागतके चित्र एक साथ वर्तमान रूपम॑ आ रहे हे। इसलिय॑ 
इन+प ज्ञान भोंतपर द्रव्यद्री जितनी भी पर्योए' हैं वें सब वर्तमान-की 
तरह ही प्रतिचिम्बित हो रही हैं। वहां भी केवली भगवान पर द्रव्य 
की पर्यायों को जानने मात्रस जानते हूं, तनन्‍्मयतासे नहीं. जानते। उन 
का पर पदार्थापर प्रयोग तन्‍्जयतासे नहीं होता। निश्चयसे केवल 
ज्ञान आदि गुणाके आधार भूत निज पर्यायर्मं तन्‍न्मय होकर जानते । 
वाह्य पदार्थाक्ो अपने संवेदनाकारसे तनन्‍्मयताकारसे नहीं जान, 
चेंती अप्ने सवंदनाकारसे तन्‍्मय होकर अपने आपको हो जांनते। 
भव्य जीव अपनी रे द्ध आत्मावा सम्यक दुशंन, सम्यक ज्ञान और 
सम्बक चारित्र रूप जो निश्चयकी रनत्रय पर्याय है, उस पर्याय 
को ही थे भव्य जीव्र जानते, इसके अतिरिक्त ओर किसी दूसरी 
चीजकों नहीं जानते । यह आत्मा अपने ही ' पर्योयको जानकर 
सबऊा जाननेंवाला कद्टा जाता । यह जीब अपनी पर्यायकों - ही 
निश्चयसे जानता । वध्यवह्ारसे बाह्य पदार्थका भी जानता कहा 
जाता | तो वद केत्रली नि.चयस अपने ज्ञानकों ही जान रहे हैं और 
अपने 'ज्ञांनकों - छाननेमें व्यवहारसे ज्ञानकगों जो तीनों काल 
दी पर्याय विपय दोगई. है वे तीना कालंकी पाएँ भी जाननेमें 

हैं किन्तु उनमें वे तन्मंव नहीं ऋरहे हैं। तग्मयता ती भगवानकी 
निञ्ञ चर्तमान पर्यायमें ही-सहज होरहो है । / 

, आजकल भी यदाँ तप्स्वी लोग और ज्ञाडी ज्ञोग अतीतकी 
ओर भविष्यवी बात बताते हुए देखे जाते हैं । ज्ञानमें ऐसी एक शैली 
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पड़ी हुई हूँ कि यह ज्ञान भविष्यदी बात भी इस ज्ञानकी आनम्बन 
ऋरके यह ज्ञान भविप्यके ज्ञयाकार रूप होजाता हे | जिनके सम्यर- 
ज्ञान होता है थे भविष्यक्री दातको भिश्चय ऋपस बहते है. और 
जिनके यह नहीं होता थे कुछ न॑ कुछ रूपसे जानते ता रहत है। उस 
ज्ञानमं ऐसी शक्ति तो हूं कि अतीतके और भविष्यक्रे पद्ार्थोका 
भी आकार वह जान लेता हैँ। यहां पर यह बात सिद्ध होती हैँ कि 
सिद्ध भगवानके या केंबली भगवानके जहां कि अतीत आर भांविष्य 
के पर्याय मलकते हैँ वहां ही वतमानके भी पधौय मलकते है आर 
जहाँ व॒तमानके पर्याय भल्लकते हूँ वहां भूत ओर भविष्यके पर्याय 
भी ज्ञानके आकारमें आते वह सबकी अविशेषपताके साथ एक 
समय ही जानता है | इस ढंगसे सभी पद्ाथे उनके ज्ञानमें आगए 
विश्वमें अनन्त पदार्थ है, अरूख्यात है, वे अनन्त ओर अरूख्यात 
पदार्थ री उनके झ्ञानमें आगर है | तो वह ज्ञान तो उनसे भी ज्यादा 
अनन्त ओर असंख्य हआ । उस अनन्त ज्ञानमें अनन्तों पर्याए 
आदी हैं न उन पर्यायोर्म अन्त होता हैं और न ज्ञानमें अन्त दोता है 
ओर जान जाते हैं सब्र । 

घानकी जाननेकों शली इतनी अदभुत हृती हूं कि क्षानका 
क्राम तो ज़ाननेका हैं और इस जाननेमें भूत भविष्यत 
ओर वतमाल सभी पदाथ एक साथ आजाते हैं। केवल वर्तमानका 
जञांनन, ऐसा पचड़ा तो मतिज्ञानमें लगता हँ | ज्ञानका वह इत्तना ही 
विकास है. वह.स्वयं अनेक मिमित्तोंकी अपेक्षा रखने वाला है, ऐसा 
समभते इसलिये इन्द्रियोंके समन होने वाली वालेंही मतिज्ञान जान पाता 
है । परन्तु ज्ञान तो केवल लानता हैं । बढ़ है, था और होगः, इस सबको 
जानता है | उसमें केवल: सत्ताका सम्बन्ध होना चांहिए। सचाका सम्व- 
न्ध था , है ओर होगा, ऐसी वात होवे जब जाकर वह जानता है। 
पर्योयक्री सत्ता चतमान होनेके कारण ,केवली जानते हैं ऐसी यात 
नहीं है। उनका ज्ञान तो -ऐसा शंकर हो गया कि सारी की सारी 
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पर्यायें उनके आगईः। द्रब्यमें तो वे पर्याय क्रमसे आधेंगी परन्तु ऋमसे 
आनवाली सारोकी सारो पयायें केवलीके ज्ञानमें एक साथ आगई । 
' इस तरहस यह वात सिद्ध की है कि ज्ञानकी 'री शाौक्त है। 
ज्ञान तो केबल जानता है । जब तीनों काल की पर्यायें एक साथ सिद्ध 
भगवानके ज्ञानमें आगई तो वहाँ क्रम कहाँ रहा | जाननेमें आनेका 
क्रम रहा हो नहीं। दसरे सिद्ध भगवानके स्वयं यह विकल्प नहों हैं 
कि यह भृतकी है, यद वा मानकी है ओर यह भविष्यकी पर्याय है। 
वहाँ ते। समस्त पर्योयोंका ऐसा आक्रमण होगया कि. सब की सब एक 
साथ प्रगट हो गद । यह अतीन्द्रिय ज्ञानकी वाद्ध हे। यहाँ को व्यव- 
सथा अतीन्द्रिय ज्ञानके महत्त्वके द्वारा नहीं कर सकते ओरं केब्रलींक 
ज्ञानकी व्यवस्था यहांके ज्ञान) व्यवस्थासे नहीं होसकती ओर .-झन 
वहाँ की व्यवस्थासे यहाँक़ी अवस्था कोई कर सकता। केवलीके तो 
पक साथ सारी तीन लोक और तीन कालकी पर्यायें प्रगट हो गई । 
ले.कमें यहाँ त क्षेत्रका क्रम है| परन्तु तीनों कालको पयायें जहाँ 
एक साथ आरही हैं वहाँ हम कालमें केसे क्रम लगाएंगे जब ' की- एक 
ही कऋालमें सारी पर्याय एक साथ आगई।' । पदांथ्ोकी यह व्यवस्था 
है क्रि इनकी अनेक पयोयें क्रमसे होती हैं, एक साथ नहीं हो सकती । 
परन्त सिद्ध भगवान या केबलीके ज्ञानमें तीनों लोक ओर तीनों काल 
ओर तीनों लोक की पर्यायें एक साथ आंगइई ) यह अेवलकज्ञानकी 
महिमा हैं । उसका जानकर हम यहाँकी व्यवस्था करें तो वह सब 
बेकार ! किनके लिए बेकार; मे-हियोंके, लिए । उनका तो: अनन्त ज्ञान दे 
अनन्त स्वरूप है, स्थिति हो अनन्त है, स्वच्छता अनन्त हे, जिससे 
उसके ज्ञान में सब प्यौयें एक साथ प्रतिमासित द्वो जाती है । 

अब तक ०. पर्चाएं नही हुई या जो पर्याय आगे होंगी ऐसी जो 
असदभावात्मक वस्तु भो ज्ञानमें सदूभूत हो हैँ।- जो पर्याय हुई 
नहीं था जा अपना स्वरूप पाकर नष्ट होगई . वे सब वर्तमानमें अस- 
दूभूत हैं । परन्तु ज्ञानकी ता प्रत्यक्षताका आमिमुख्य करती ही हैं 
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जैसे श्रेणिक भी जब तीर्थंकर होंगे उनकी प्रतिमा या आकार कोई 
बनाले तो जेसे कि उस शिलाके अन्दर वह आकार निष्पकस्प स्वभाव 
वाला हो है। वैसे ही केवलियोंके जननेके आकारसें पूरा का पूरा ही . 
तो द्रव्य प्रतिभासमान हे रही है वह पर्याय इस समयमें भी ज्ञानमें 


म्रहणमें आरही है तो ज्ञेयाकार तो वर्तेमान ही होगा । कलकी चीज 
तो कल होगी किन्तु ज्ञानमें तो वह वर्तमान हो होगी । यादके काल 
में तो १० साल पहलेकी भी घटना वर्तंसान ही होगी। दो साज्ञ 
पहलेका हु व भी आज विचारने लग जाए तो आज भी कुत्र दख होजा- 
यगा । ज़िस समयमें विचार रहे उस समयमें भतकी भी ओर 
भविष्यकी भी चीज वत्तंमान ही होरही है । इस तरह अतोतकी पर्याय 
ओर भविष्यकी पयौग ज्ञानीके आकारमें आरही है तो वे तो उस 
काल: में वर्तमान ही होरही हैं | वर्तमान ज्ञ याकार होनेकी वजहसे वह 
सबको जान गया । ज्ञानमें जब ऐसी निर्मलता आजाती हे तो जान 
में यह सीमा नहीं होती कि इतना सीमाकी और इतने काल को जाना 
वह तो अनन्त सीमा और अनन्त काल को जानता । सीमा होगी तो 
उसके - अतिरिक्त, पदार्थका ज्ञानावरशण आगया। ऐसे स्वच्ज ज्ञान में 
यह सीमा नहीं लग सकती जिससे कहाजाय कि इतने कालकी पर्याय 
जानता है । और इतनी सींमाकी जानता है । 

उसके लिये तो सभी पदार्थ वर्तमान हो रहे हैं। अतीत और 
भविष्यको पर्याएं वतेसान होरदी हैं। इसीग्रकार वह केवढी भगवान्‌ 
का छान -है। जिस समय छुद्मस्थ-अपने ज्ञानमें अनादि अनन्त 
अंहेतुक़ ज्ञान स्वभावकी ही जिनको दृष्टि रहती थी ऐसा वह छद्मस्त 
अपने हानक़ो केन्द्रित, करनेके ,कारण, अपने आपको संयमित कर 
देने के कारण, ,उनकी ऐसी .निर्मल पर्याय हैं, ज्ञान ऐसा निर्मल बन 
जाता है कि आवरणके क्षय होते ही तीनों कालके सारे पदथे वर्त्मान 
की तरह प्रविविम्बित होजाते हैं। यह केचलज्ञान4ी स्वच्छुताकी महिमा 
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हैं और सारे पर्याय एक साथ पर र च्रत्त रहे ता यहाँ क्रम कर 
इस प्रकरणसें बततला रह के सब पर्याय ,एक साथ प्र 

रहे हैं उनका ,क्रम नहीं हो सकता । ब्हौच्स केले जानते जातन- ही 
है। रहा है।. उनके क्रमका विक#प नहीं है । परन्तु क्रमहे | 
केचलीके जाननेमें क्रम आना या विकल्पका आना एक ही अर्थ रखताहे . 
सिनेमाकी तरह क्रमसे केवलीके ज्ञानसें सब चित्र आंवे तो यहां विकल्प 
दो जाता हैं। फेचली भगवान का महात्म्य है कि सवके सब सब एक 
साथ भ्त्ञक रहे हैं, सबकी सब पर्याए एक साथ उनमें मत्कक ॑- हीं हैं 
वहाँ विकल्प नहीं । छद्मस्थके ही क्रममें चिकलप आता हे। केवलज्ञान 
वी महिमा गा रहे हैं । 

जिन साधुओंने अपने आपमें विराजमान अनादि अनन्त 
ध्र॒व द्वान स्वभाव का. आदर किया, उसपर ही जिनकी दृष्टि रहती है,: 
इस प्रकार परके स्वरूपका त्याग करके [नेजके स्वरूप को ग्रहण करके: 
अपने आपके स्वरूपमें जो निम्चल होकर रहे, ऐपस्त उन साधुआक जो. 
निर्मल ज्ञान पर्याय प्रगट होती वह निर्मल ज्ञप्ति प्रगट होती, वह निर्मल 
ज्ञान पर्याय केसी है ? उसके आवरणमें क्षय होता है ओर तीनों लोक 
ओर तींनों कालोंकी पर्यायें वतेमान होजाती हैं | ज्ञानमें जो पर्यायें 
आइ तो उस कालमें तो वह झोयावारके बराबर ही है | यादें आई हुई 
घटनायें; ज्ञानमें आए हुए विचार, सब वर्नमानकी तरह ही तो हा रही 
हैं वे विचार अथवा घटना वतेमान को तरह यदि नहीं हैं तो दुख 
भरी घटनाओं के याद आते.ही।दग्ब/नदीं हो सकता । जिन जिन जीवों, 
को जब जब दम होता वह बतमान पर्यौयके अनुभवसे .दोता । द्वव्यसें 
जो आकार होनेकी हैं वही ज्ञानमें ऋलकता,। द्रत्यमें जो पर्याय थो 
और जो है अथवा जो हँवेगी वद्दी.ज्ञानमें जात्ती गई | होनेके कारण 
जाना गया परन्तु जानने के कारण वह:.हुआ नहीं । जेसा, पद्ाथ, हों 
रहा है उसका आकार वह जानेगा | ;वह.ज्ञांन जेंसा स्च्छ हैं. कि 


| ने भगवान परपदा्थकों नहीं. .करते। आत्माका प्रदेश तो यह 
के 
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जंसा हुआ हू या हा रहा है या होवेगा चह उस ज्ञातमें आता # | जो 
कुछ होना है सा केबलीके ज्ञानमें है। ज्ञानके कारण कुछ होता नहीं है 
परन्तु हानक कारण ज्ञान द्वीता हैं। जो कुछ हुआ हैं था होचगा. जो 
था वह क्षान्स आता | परन्तु से तो एसा दो जान गा, तो एसी दृदस ता 
बैसा हो नहीं सकता | यहां तो जो बेंगा सो ज्ञानमें जाना | हमन जो 
किया वह ज्ञानमें जाना । जो कररहें ह वह ज्ञानमेंजाना ओर जो करेंगे 

नसजाना ।भगवानतदा क्राम भी ज्ञाता इृष्टाका,साज्षोक्रा है । उनका 
काम ताकंबल जानना हो हैं । यदि उनके ज्ञानमें ज्ञानफ कारण यहाँ सब 
पर्याय ह वें तो वे स्ल॒ष्टिके कर्ताके विकलपी हू गए ओर केघजज्ञानमें फर्क 
आगया | जेस हम कभी किसी आत्माके सिपयमें ऐसा विचार फरे कि 
इसके सींग होगा और पूछ होगी ते ऐसा हो ही जाय यह ते नामुम- 
किन वातहं। यदि हमारे जाननेके कारण ऐसा होवें तो बड़ी गड़बड़ी पेंदा 
हो जाती है। पदार्थमें पर्याथ हं।ती है चह ही केवली जानेगें । जो हो- 
बेंगी सो ही जानेगा | केवल्ली त॑ जाननकी व्यवस्थाके मात्र ज्ञाता है | 
जसे ज्योतिपीने जान लिया कि ६ चले सूर्य उगेंगा, तो ज्योतिपीके 
जानल्नक का रण सूर्य ६ बजे थोई ही जगा. परन्तु से ६ बे उगने गने 
से उयातेपान जाना।क एसा हावंगा। ज्योतिपीने बताया कि फलों 
दिन चन्द्रअहण होगा। ता चद्धमरहणु ज्यातिपीके बतानेके कारण थोड़े 
ही होगा, चन्द्रम ण ते होना ही है, ज्योतिपी तो उसके जानता हैं और 
उसने मात्र वत.या ही है। उसके ज्ञानमें ऐसा आया कि उस दिन चन्द्र- 
प्रहणु होचंगा एता निश्चय है । तो इस अकार वह तो ज्ञाता ध्ष्ठा मात्र 
ही रहा | वह जगतके पदार्थाका करता नहीं रहा | 

इस प्रक,र अब तक ज॑ हुआ नहीं और अब होगा वह जो, हों 

चुका वह सब केवलीके ज्ञानसें वत्तेमानकी तरह ही प्रगट हाय गया , 
असदूभूत किन्तु अपने अपने कालमें सदूभूत जो पर्यार' हैं वे भी 
केवलीके ज्ञानमें भलकी। अब यहाँ निश्चय और व्वचहारकों भी 
लगाओ। | नेश्चयसे ज्ञानी अपनी पर्यायोंकों जान रहा हें आर व्यवहार 
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से सारे विश्वकों जान रहा हैं । ज्ञान गुण तो आत्माके प्रदेशमें ही है 
आत्माक बाहर नहीं हैँ । तो ज्ञानकी क्रिया जो भो होगी बढ आप्माके 
प्रदेश ही मे तो होगी। आत्माके ज्ञान गुणुकी क्रिया आत्म प्रतेश ही में 
तो रहूगी बाहर नहीं रहँगी। ज्ञानकी जानने की क्रिया आत्माके अन्तर 

गी बाहर नहीं हा। सकती इसलिए निश्चयसे तो यह वर्णन है कि 
कंवली अपनी ही पर्यायों को जान रहा हूँ , परन्तु व्यवहारसे यह 
बरणद ह्‌ कि वह सारे विश्व को जान रहा हैं | 

अब आचाये श्री कुदकुद मद्दाराज -- असद्भ त ॒पर्यायों को 

अथात जो हो चुकी हैँ अथवा जो आगे होगीं, इस समय सत्‌ नहीं 
हैँ उन पर्बाय्ोंकों कथित सद्भ तपना धारण करते हैं-- यहाँ विद्धाति 
क्रिया देकर श्री अमृतचन्दऊो सूरि बड़े रहस्य को स्पष्ट कर रहूं है--- 
भगवान केवली के ज्ञानमें असदूभूत पर्योयें जेय होनेके कारण सदूभूतहें 
ओर इस विपयको कु दकु द महाराज बताते हेँ,तो वतावेंगे तभी न! जब 
अपने क्षानसमं उस - धारण करले जहां झुन्दकु ददंवब ने इस प्रकार इस 
तथ्यकी जानलिया कि सूरिजी विद्धाति शब्दसे वर्णन कर रहे हैं- 

जेणव हि संजाया जे खल्ु शट्टा भत्रीय पज्जाया | 

ते होंति असव्भूया-पज्जाया णाणपत्रक्खा ॥३८॥ 

जो पर्यायें अबतक भी संभूतिका अनुभव नहीं करते हैं अर्थात्‌ 
जो पर्यायें अब तक हुईं नहीं है। यहां जो पर्याथें ऐसा कठ पद देनेसे 
इतना तो सनिश्चित है कि जिनके वारेमें कहा जारहा है ने अवश्य 
रत्तावाली हैं, परन्त वर्तमानमें रूत्तारूपसे नहीं है ऐसी भविष्यकाल 
सम्बन्धी पर्याय हैं| तथा ऐसी पर्यायें जो आत्मलाभ का अनुभव कर के 
विलयको प्राप्त ह5 हैं ऐसी भृतकाल सम्बन्धी पर्यायें है। ये पर्यायें अपने 
_म्वबरूप का लाभ करके अर्थात्‌ पर्योयोंकी वर्तना प्राप्त करके विलयको 
प्राप्त हुई हैं। इन पर्यायोने द्रब्यमें से ही आत्मलाभ किया था ओर 
द्रव्यम ही विलयको प्राप्त हुई है. | वे द्रव्य की एक समयकी अवस्था 


€( शरेन्‍्प ) प्रवचनसारप्रवचनगाथा शे८ 
थीं द्वितीय समयमें द्वितोव अवस्था होनेके कालमें विलयको प्राप्त हुई 
यह विलय बड़ा विलज्षण हे । दर्यसे बाहर कहीं ज्ञाकर नष्ट नहीं हुई 
ओर न द्रव्य में-गुप्तरूपस उपस्थित है फिर भो द्ब्यमें विल्लीन हं। 
गई हू | द्रव्य की समेस्त पयोगें उद्धव, विलय था भाव्यरूपसे द्रव्यमें 
हैं | दृव्य ओकोलिक है वह अवम्थासे दूर 'होकर रह ही नहीं सकता ! 
यही कारण है क्रि हम किसी भी पर्याय को मुख्य- करके द्वव्यका नहीं 
त्रिचार सकते । द्रव्य था तो सर्वेपर्याय रूप एक चिन्तना में आचे 
या किसी भी पर्याव रूप नहीं किन्तु सात्र. स्वभाव खझूयले चिन्तनामें 
आज्र तब ज्ञेब होता हैँ । है 
_«_ ये सभी भूतकाल था भविष्यकाल सम्बन्धी पर्याय यद्यपि 
चेतसानस अखसूदभूत ६, असत्‌ हू तथांप स्चज्ञ भगवान अथवा 
सीमित पर्योयके लिये अवधिज्ञानी आइहिके ज्ञानके प्रति निधन 
हैं अतः वे सब पर्यावें ज्ञानकी प्रत्यक्षताकों अनुभव करने हैं। ज्ञानमें 
तो सद्दा ही वर्तमान है इस कारण से सद्ग त ही हैं वहां ज्ञान की ओर 
से देखो थे सभी को सभी पर्यार्ये बतमान पर्याय ही की तरअ ज्ञानमें 
प्रत्यक्ष है चतंमान हैं। मल 

अहां प्रत्यक्षक्षानियक्ति ज्ञानमें, जिस कालक्रमसे थे सब पर्याय 

होना है इस कऋरमसे सदूभूत' पर्याय ज्ञेबमें हो रही है परन्तु मृत 
भविष्य बतंसान वा केवली भमगवानके वबिएल्य नही हैं ओर थे सत्र 

पर्याय.एक काल में ज्ञेय हैं, तब छड्डस्थकों मी शायद केवलीके विपय 

का पत्ता लगज्ाय तो बहभी क्या निर्णय करे कि इन पर्योचोमे यह पर्याय 
वर्तमान हैं और यह पर्याय भूतकाल की तथा यह भचिप्य कालको 

है। एवं केवल्ी भगवान तो लनिविकल्प हैं उन्हे नि जैसे विंकेल्यकी 

पड़ी ही क्याहै? भेया देखो क्रम- भी झलककर उन पर्यायों का यहां यह 

निर्णय काठन है भूतकालकी कौन और भविष्य अथवा वर्तमान 
कालकी कोन पर्याय दे!प्रमुछी यह यह तो विलक्षण लीलाह इसका ओनु- 
भव वें ही कर से हैं। धन्य है,हे केवलज्ञांत! तुम उत्कृप्ट निर्मल ज्ञान 
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उत्ति हो किसी भी प्रकार की मलीमसताको तुममें स्थान नहीं है. । 
अहा? इस केवल ज्ञानमें सभी पर्यायें सदूभूत होरही हैं। जैसे एक पापाण 
का" शलास भृूतकालके देवों ओर भविष्यकालके देवोंबी तंथा 
बतमानमें विहरमान देवकी प्रतिमायें उकेर दी जाये तो उस शिल्षा्ें 
भ्ूतकालक व्तेमान कालके व भविष्यकालके सभी वे देव एक कालमें 
चहाँ या जाननेवालेके ज्षानमें सद्भ त ही हैं। उसो प्रकार समस्त पर्यायें 
भगवानके ज्ञानमें उत्कीणे हैं सो थे सब पर्याय भूत की हों, वर्तमान 
व्‌ भविष्यको सभी सद्भत्त हैं। 
यहां नयविभाग करके ऐस विशेष ज्ञात करना चाहिये कि ज्ञान 

में सव॑ पर्यायोंका ग्रहण है सो ज्ञानमें ज्ेयाकार की अपेक्षा सदूभूत, 
निश्चयनय- है. परन्तु ज्ञानमें थे सब भासते हैं अतः वे सब पर्यायें 

द्भत हैं यह व्यवहार्नय से है। जैसे कि भगवान उत्केष्ट आनन्द 
ही है एक स्वरूप: जिसका. ऐसे अपने स्वभाववरतंन को - मोक्षपयाय 
को तन्मयतासे अनुभव है जानते हँ।इसीप्रकार सब पर्यायोंके अनुरूप 
ज्ञानमें जो ग्रहण ह॑ उस निज ज्ञयाकार रुप द्वानवृत्निकोी तन्‍्मयतासे 
उस काल करके परम्परया अनंतकाल तक तनन्‍्मयतासे अलनुभवते 
हैँ, जानते हैं। हम सब भी तो इसी प्रकार यथासंभव जितने पदार्थों 
के अनुरूप हमारे ज्ञानमें जो ग्रहण है उस निज ज्ञे याकाररुप ज्ञानवृ--- 
त्तिका उस.कालमें तन्‍्मयता से अनुभवते हैं जानते हैं । परंतु इस 
ज्ञेयाकार में जो विपय पढ़ा हैं ऐसे समस्त परंद्रव्य पर्यायोकी भगवान 
जानते हैं यह व्यवहार नयसे कथित है। हमारे ज्ञानके लिये भी जो 
परद्रव्य पर्यायोंका जानना कहां जाता है यह भी व्यवह्रनथसे 
कथित है। ' _ 

भगवानका जेसा परिसपष्ट झानस्वरूस है जिससे कि सब 

पर्याय सहज ज्ञोेयथ होते है ' उसकी भावना करनेवाले हम सब को 
उस शुद्ध स्थरूपकी भावना की गई । अपनी परिणतिक छारो जेसा कि 
विंकल्प रहित शुद्ध ज्ञानदेव हैँ उस तरहस जाननेबाल निजसंबेंदन 


झा 
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पर्यायकोी तन्‍्मयता से अनुभवने हैं जानते हैं यह तो निश्चयनयसे 
है ओर सिद्ध भगवानका या केवलक्ञानको हम जान रहे हैं यह सव 
व्यवहारनयसे कश्ित हें । 

यहां ज्ञानी अम्रीसम महिसा बताई है । ज्ञान का कार्ये जानना 
है. सो जो कुछ भी था. हैं, होगा उस सबकी जाननेसें आवारक कोई 
पदाथ नहीं अतः सबकी यह केवलक्षान जानता है अतः दो पयोगे बीत 
चुकी हैं अथवा जो पर्योर्णे #ने वाली दै वे भी सब केंव्लज्ञानसें 

प्रत्यक्षतिपयताऊी अनुभवते हैं सा सब सदूभूत हें 

अब आगे इसी सम्बन्धमं और भी पृुष्टि.करते हैँ --कि 

असदूभूत पाये ज्ञानमें प्रत्यक्ष ही हैं--- 


जदि पच्चक्खमजादं पज्ञायं पल्यिंद च शाजस्स | 
ण॒ हवदि वा त॑ शारं दिव्यति हि के परूविंति ॥३६॥ 


यदि अजात कहिय यू भविष्यक्री पयोय तथा प्रलयित कहिये अतीतकाल 
दी पर्या» मसमन्‍्त ज्ञानके प्रत्यक्ष नहीं होवे तो फिर बह दिव्य ज्ञान केसे 
कहता सकता-- उसे दिव्यज्ञान कोन कह सकता । दिव्य ज्ञान की कथा 
छोड़े वास्तवमें तो बह ज्ञान ही नहीं रहता । ज्ञांन का स्वभाव जानना 
'है। दसारा बततान ज्ञान भी अपने स्वमाव का काम कर रहा है परन्तु 
निर्मित नेसितक सम्बंधवश ज्ञानावरणका निर्मित पाकर सस्पूर विकास 


में नहीं हैं। फिर भी अतीत अनागतकी वात संममनेकों उद्यत ही ही रहा 
| यह तो ज्ञानावरग॒का निमित्त पाकर संबवृत हए ज्ञानकी कथा है 
फिन्तु जहाँ ज्ञानावरण लेश भो नहीं रहा वहाँ ज्ञानके काय में सर्यादा 
वनानका हेतु ही क्या ! अतः: वह ज्ञान असीस जानता ही है| यदि 
वह ज्ञान समस्तकों न जाने तो थोड़ेकी जानना तो सवंथा असिद्ध हें 
ही | समस्तकी जानना स्वीकार नहीं हे तब वह हां जाननपनसे रहित 
होनेके कारण ज्ञान ही नहीं रहा। यद्यपि यह कहा जा सकता है कि 


2 “7॥# 
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ज्ञान निश्चयसे सहज आनंद्र है एक र्व॒भाव जिसका ऐसे निज शुद्ध 
आस्मामें तन्‍्मयतासें जानन करता है तथापि यह निशचचयकी इृप्टिसे तो 
सत्य है पफिर भी परिणमन तो वहाँ समस्त विश्वग्रहणरूप हे अतः 
व्यवहारनवक्रा विषय खंदित नहीं किया जा सकता हैं| इस प्रकार 
से तो हम सभी मात्र स्वमें दीं तन्‍्मयतास परिच्छेदन करते हैं. किन्तु 
हो परिच्छेंदन है वह द्विनर बस्तुओंके परिज्छेद्नरूप है उन द्रब्योंके 
तथा उनके गुण आर पर्यायोक परिक्षानसे बाहर नहीं क्रिया,जा सकता 
है । निर्दोष आत्माके चिज्ञानमें समन्‍्त तत्त्व जो पर्यायमें सतहँ पर्याय है 
अश्ववा होगा वे सभी द्वव्यगुण पर्बाय क्रमरहित एक साथ इन्द्रियों 
बिना साज्षात प्रत्यक्ष होते हैं। भवरिष्यकी पर्यायोंकी अरसंभावित पर्याय 
कहते हैं, जिनका होना अभा तक नहीं हुआ ये असंभावित पर्याय हैं । 
दोना तो अपने कालमें निश्चित दें परन्तु अभी संभावित नहीं हुए 
इसी तरह अतीत पर्यायोंको संभावित भाव कहते हैं जिनका द्वोना 
अच्द्री तरह यथास्थितिसे हुवाया गया हू | पर्या० परिणमन उसी द्रव्य 
की वर्तमान तरंग अवस्था हैं, बढ अपने उपादानसे ही उत्थित होती है । 
बह द्रउयमें उस काल तन्मपर होती है तथापि उसकाल भी द्रव्यस्वभाव 
में ग्रनैश नहीं करती अर्थात उस कातमें भी वह स्वभाव नहीं हो जाता 
है | पर्याय द्रव्यका ज्गिक प्रभाव दूँ बढ प्रभाव यद्रि स्वभावके 
अनुकूल दे ता वह केवल साधारण काल निर्मित्तकों पाकर-जा कि स्वतः 
सदा अनिवार्य होता दी ई-हं।ताहै। इस स्थभाव प्रभावमें पर उपाधि नहीं 
होती । किन्त यदि प्रभाव स्वभावके व्रिपक्षह तब साधारणकाल निमित्त 
के अतिरिक्त अन्य उपाधिके सन्निधानकों निमित्त पाकर अपने उपादानसे 
दी उठकर वर्तमान होता है | टेसी समस्त पर्याय वस्तुतथा अपने कालमें 
बर्तरान समयमात्र च्गिक हैं परन्तु बिंसाव अन्यसमयनिरपत्ष न 
होनेसे किसी जातिका विभाव साधारणतया आवली, अन् न्तमुहृतेप्रमाण 
- होता है । सर्वद्रव्यों की समस्त प्री सर्वज्ञके ज्ञानमें थुगेपत्‌ अत्यक्त 
प्रतिभासित हैं क्‍योंकि कोई श्रतिवन्‍्धक निर्मित्तरूप ज्ञानावरण कर्म न 
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रहनेसे ज्ञानका प्रताप निचिन्न बढ़ ही जाता है बह प्रताप किसी प्रकार 
खंडित नहीं होता | यह ज्ञान ऐसे एकदम वेगसे सब बविश्वकों जानता 
है जेस मानों ज्ञानने अनिवायतया सर्च तत्त्वोपर आक्रमण कर दिया 
हो अथवा सर्वज्ञेय अपना स्वरूप सबेस्व ऐसे चेगसे स्वेज्षके ज्ञान को 
समर्पित कर देते हैं मानों सर्वज्षे या का सब ज्ञानमें एक्क साथ हमला 
ही गया हो | यदि ऐसा न हा ते ज्ञानी सहिमा ही क्‍या ? अथवा 
बढ़ ज्ञान ही नहीं रहेगा | अतः आवरखणके हते ही स्वयं ज्ञानशक्तिसे 
प्रगट होनेवाले केवलज्ञानके सथ द्रव्य गुण पर्यायों का जान लेना निश्वि 
तमिद्ध हे । 

अतीत ओर अनुत्पन्नको जाननेकी सामथ्य न होना तो 
तो इन्द्रियज्ञान में हो घटित होता है इस अभिप्राय को लेकर अब 
भ्रीमन्‍्कु दकु ददेव इन्द्रियज्ञानीके सम्बन्धमें बितकंण करते हैं. - 

अत्थं अक्खणिवदिद इहापन्वेहिं जे विजाणंति । 

तेसि परोक्‍्सभूदं णादुमसक ति पणणातं ॥४०॥ 

इन्द्रियुके सन्निधानसें प्रप्त हुए पदाथको विचार-विमर्पपृरक 
इंहादिज्ञातपृथंक जो जीव जानते हैँ उन जीर्बाकों परोक्ष वस्तु जानना 
अशक्य ही है ऐसा वीतराग ऋषिराजने रहा है । छुद्मस्थाका ज्ञान 

दिक्रमसे होता है वह अनेक पदार्थोकों स्पष्ट.केसे जान सकता 
है? तथा छद्मस्थोकोी ज्ञान इन्द्रिय ओर विपयोके सन्निकर्पफो पाकर 
उसज्ञ होते है अत: सबके साथ आध्य ग्राहक सम्बन्ध असंभव है। पुनः 
इन्द्रियजज्ञान सबको केसे जान सकता हे? यहां इन्द्रियां और पद्मर्थो 

के सन्तिकपसे तावय इतना ही समभना कि जितने दर समीप थोन्य 
कलुत्रमं अवस्थित पदाथको इन्द्रियोंके निभित्त द्वारस आत्मा जानता 
है उतने मुकावलेमें इन्द्रिय व विपयोंका उपस्थित हैँ ना सन्निकर्ष है! 
इर्प्रकार के सन्निक पकों पाकर जाननेवाला ज्ञान घ विस्तृत, क्षेत्रका 
जान-सकता है भूत भयिष्यत्को जान सकता है। और न्‌ सूक्ष्म पदार्थो 
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का जान सकता है। किन्तु ये हैँ सब ज्ञेय ।तव किसी न किसी के 
रा ज्ञात होना हो चाहिये सो वह अतीन्द्रिय ज्ञान का ही कार्य है। 
अंतीन्द्रिय अनमित्तिक उतत्तिके स्वभाववाल। होनेसे एक साथ ही सर्व 
कालवर्तों यृक्ष्म, स्थूल, मृत अमृते, सर्व पदार्थंकोी जानता है। अत 
सवंक्ष आत्मा अतोन्द्रिय ज्ञानस ही सर्वेज्ञ हाता हे इन्त्रियज्ञान से 
ही । क्योंकि इन्द्रियका सन्निपात किसी स्थूल पदार्थके एकदेश पर 

/ ही सकता हू । अमूर्त पदार्थामें तो असंभव ही है सूक्ष्म पदार्थमें 
भी असंभव हैँ । जिन पर्याय्रोंने अपना कोई विशिष्ट अस्तित्वकाल 
ढे। दिया हूँ उ| (ह तो जानेगा केसे तथा जिनका अस्तित्वकाल 
अभी उपम्थित नहीं हुआ ऐसी पर्यायों को जाने केसे ! एक पदाथे 
में पर्यायंकी अपन्ना भिन्‍न रे अस्तित्व है अतीन्‍न्द्रियज्ञानकेलिये 
. पदाथक्रा अस्तित्व मात्र ही बात है । विशिष्ट अस्तित्व चाहे बीत 
चुका हो तो कया ! व्‌ उपस्थित न हुआ तो क्या है ! किसी कालाव- 
ज्छेरेन अस्तित्व हो उस सबको विशुद्धज्ञाता जानता हूँ |. तात्यें यह 
हैँ कि स्वाज्ञता अतीन्द्रिय ज्ञानमें ही होती है, इन्द्रिय ज्ञानमें उसकी 
संभवता नहीं हैं। अतीन्द्रियज्ञानरमें क्या २ जझ्ञंय हैं इस विषयमें 
जोर भी उत्तर दिये जाबे थे सब संभव हैं। अब इस गाधभामों उत्त 
भावका विवरण करते हैं -- 

अप->स सपदस मुचममुत्त च पज्जयमजाद | 

पलयं गद्ं च जाणदि त॑ णार्णमर्दिदियं भणियं ॥४१॥ 

जो ज्ञान एक प्रदेशीको मूंते पदा्थकों, भंबिष्यतप्यायोंकों 
अतोतपर्यायोंकी, - सवको जानता हैं. बढ ज्ञॉन अंतीन्द्रियं' कहां गेंया 
कप पज्ञान अनेक बहिरंग व अंतरंग कारणपूर्वक जानना है 
अतः बह सबको जाननेमें असमथ्र है | इन्द्रियज्ञानकी उत्पत्तिके 
बाह्य कारण ये दै-उपदेश, मन; हच्विय,आदि, और . अं तरंग कारण ये 
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है- लब्धि, उपयोग, संस्कार आदि | उ्यपि इन्द्रियज्ञानमें दानको 
ही साम०थ है अन्य क्रिसी भी परद्रव्यकी सामथ्णे नहीं ह तथापि 
जहां ज्ञान अपना असर इनत्द्रिय मसके व्यारारकी निर्मित्त पाकर 
प्रकट करता है बह ज्ञान इन्द्रियज्ञान है | इसमें यद्यपि अपने काये 
क्र लिय स्वतन्त्रता है. यद्यपि विशिप्ट क्षयापशम बाला यह ज्ञान 
अन्यका निमित्तमात्र पाकर अपनी स्वतन्त्रतास परिशम रहा हैं तथापि 
यह बहग्रदेशीकों दी एकदेश जान सकता है एक प्रदेशी्की नहीं । 
यहां अप्रदंशले ता एकप्रदेशी द्रब्यसे है जेसे अगा व काल 
ठ्रब्य। इन्द्रियज्ञान स्थूल पंद्रथंका दी उपलंभक है जानने बाला 
हैं, यह सुच्सद्रत्यके जाननकी व्यक्तिवाला नहीं हैँ । इनच्द्रियज्ञान 
का विपय मृतेपदाथे हो है अतः वह मृत्तेपुद्गलद्रब्यकी ही जानता 
है अमर्तपदा्थ का नहीं जान सकता । इन्द्रियक्षान विषय थविपयी 
के सम्निपात पृरेंझ उत्पन्न होता हे ओर यह सम्बन्ध वर्तमानमें 
ही हो सकता है क्‍योंकि जो पयोय प्रलीन हो चुकी अथबा जो 
अवतक आई नहीं उनके साथ इन्द्रियोंका सन्निधान दे ही नहों । 
इसका कारण स्पष्ट है कि भूत भविष्यत पर्याणें बर्तेमानमें असत्‌ 
हूं। इस ग्रकार यद सिद्ध हुआ कि इन्द्रियज्ञान बहुप्रदेशी मूर्तिक 
पुद्लद्रव्यकी वर्तमानपर्यायकों एकदेश जान सकता दे परन्तु अतीन्दि 
थ ज्ञाल सर्वकों जानता है। अतः सब्ोइता अतीन्द्रिय ज्ञानसे ही हूँ 
अतीन्द्रियज्ञानकी दशा पूण निराकुल-रहनेकी अवस्था है । पूणे निरा- 
कुज्ञता ही हमारा ध्येय है इसकी अवस्थाका पहिचानना हमें आच- 
श्यक है. जिसे प्रथम ध्येय बनाकर स्वभावमें विजल्लीन कर स्वभावप्रति 
भास रूप पुरुपाथंसे पाना है । निराकुल प्रतिभासका परिशमन एक 
रेसा अपूठी निमित्त हे कि जिस निमित्तको-पाकर ज्ञानावरणादि 
आपभचाती कर्सा स्वयं क्षीण होजाते है, तब आवरण रहित यह ज्ञान 
अतीन्द्रियज्ञान होता है ओर सर्व प्रकारके पदार्थोकी सब्रदेश स्पष्ट 
जानने लगता है। ज्ञानका स्वभाव जानना है। हमारा ज्ञान सावरण 
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है। अतः अंतरंग आवरण रागादिं पर्याय व वहिरंग आवरण ज्ञाना- 
वरणादि .। निमित्तसात्र करके अपनी अजघन्य वृत्तिसे परिणम रहा 
हैँ। किन्तु अतीरिद्रियक्षान निरावरण है । अतः ज्सकी सीसा हे ना 
असंभव है इस ही कारण जो कुछ भो ज्ञेय है वह सब अतीन्द्रियज्ञान 
द्वारा परिच्छेद्य है, चाहे वह एक प्रदेशी हो,बहुमदेशी हो, मू्त हो अथवा 
अम्रत हो, भूत हो अथवा भविष्यत्त कुछ भी हो सभी अतीनन्‍्द्रिय ज्ञान 
में ज्ञेय है। समस्तपदारमें प्रमेयत्ध गुण है अतः अवश सकल ज्ञान 
के प्रसेय ह ते हैं। जेंस ज्वलमान अग्निका दाह्म वह सब है जितने 
का आकार रूप अग्नि का परिणमन हैँ ओर अग्नि का उतने आकार 
रूप परिणमन है जितना बह सब दाह्म है। इतपो प्रकार अतीन्द्रिय ज्ञान 
का उतने आक्राररूप परिणमन है जितना कि सब ज्ञेय है । इस प्रकरण 
से यह प्रयोजन लेना कि सर्वज्ष अतोन्द्रियज्ञानसे ही होते हैं। सर्वज्षता 
निराकुल दशाकी स्थाव्री अवस्था है। इससे विपरोत इन्द्रियजज्ञान 
आर मानसिकक्षान ह अतः इस अशक्त ज्ञानकी दष्ट्रिकों त्याग करके 
समन्‍त विकल्‍प रहित परम समाधिरूय स्वसंवेदन ज्ञानमें रमण करना 
चाहिये इससे ही वीतराग व सबज्ञका अवस्था प्रर्ट होगी। जिस 
अवस्थामें निराकुलताके विनाशक्ना कमी किडिचत्‌ भी संदेह नहीं है । 
प्रश्न--जव यहां हम ल गोंका द्वान जिस जझेयके आकाररूप परि- 
गुमता हैं उस ज्ेयके अनुरूप साता अताता विकल्पका क्रिया वन 
जादी है , तब ज्ञेव अर्थके अनुरूप परिणमनेक्री बात सर्वज्षके भी 
हागी ओर इसप्रकार हम थोडेसे ज्ञेयक्रे ज्ञानसे इतने व्याकुल्न हो जाते 
# तब सर्वके जाननहारती विह्लता तो असीम हो जायगो ?* 
5 ध्त्तर-बन्घुओं ! ज्ञेवर अथंके अनुरूप साता असाता रूप 
परिणमन को क्रिया ज्ञानसे नहीं होती किन्तु निश्॑निकार स्वसंवेदन रूप 
जानानुभवके अभावमें किसीके चारंत्रगुणके धिकारसे होती हे । 
आगे इसी विपयके समन्‍्वन्बर्का लकर प्रकारान्तत्से आचाय देव 
कहते हैँ । | " 


७ १ ) प्रवचनसारप्रवचनगाथा ३७ 


परिश मदि णेयमद्द णादा जदि णेव खाहगे तस्स | 


णारंत्ति त॑ जिशिदा खबयंत॑ कम्ममचुत्ता ॥४२॥ 
यदि ज्ञाता झेय अथंको परिणस अथात पदाथंक जानते हुए 


पदार्थ, सनन्‍्वन्धी यह ऐसा है, इत्याय्राकारक विकल्प करे तो उसका वह 
ज्ञान क्ञायिर्क ही नहीं है। ऐसे विकल्प तो ज्ञायोपशमिक ज्ञानमें ही होते 
हैं। ब्रिकल्प करते हुए ज्ञाता पुरुषका जिलेन्द्रदेवने कर्मका अनुभव न 
करनेव्राला कह्दा है। पंरिच्छेता पुरुष वही हैँ जो परविपयकज्ञान करते 
हुएं ज्ेयसे प्रथक निज तत्त्वमें निजके अमुरूप ही परिंगमे | याद वह 
पेरिछे अरथके अनुरूप ब्िंकल्प से परिणमता हे तो वह स्वाभाविक 
डइानंका लक्षण नहीं है अथवा वह ज्ञान हो नहीं हे । जो संकल्प विकल्प 
हैँ वह श्रद्धा व चारिन्न.गुण का विकार है.। ज्ञानका काथ मात्र जानन 
है.। ज्ञोन३ जाननरूंपसे ही प्रकट होना ज्ञानको अवस्था है इसके 
साथ जो विकार भाव॑ है बह सब मोहनीय आंद कर्मके विपाककों 
निर्मित्त प्रोकर अन्य शुणोक्रा विकार है । छद्दास्थ जीबोंमें जो यह 
जघन्य स्थिति पाई ज्ञाती हैं वह कमेके निमित्तलते है। किन्तु जीव 
गुण घातक समस्त कर्मो का जिनके क्षय हो चुका है , उनके अब अ- 
त्यन्त स्वायत्त स्वाभाविक परिच्छेद ह | .परदाथके विपयमें कुछ भी 
कल्पना करंता , ज्ञान की अस्थाभाविकता है 4 पदार्थ जेसा अवस्थित हैं 
उस रूप जाननंमात्र ज्ञानकी स्वाभाविकता है । जो कोई जोब अथके 
अनुकूल परिणसंता है अथाोत्‌ विकल्प या इष्ट अनिष्ट भाव करता है 
बह कठिन निज कमके, भारंको तथा इस निर्मित्तको पाकर बँधे हुए 
कासणके भारफ़ो.भोगता हुआ आकुल रहता है' जैसे कि कोई सूग 
सृगमरोचिका में जल॑ंकी -कल्पना क्र टुःसह क्लेशको सहता है। 
सबज्ञ देवका ज्ञान अझतीन्द्रिय है, क्ञायिक है उसमें अस्थाभाविकता 
अथवा मर्लीमसता नहीं हूं । ज्ञायिकज्ञानीको विकेल्पपरता तो दूर 
रहो , छुझास्थ अवस्थारमें भी जो ज्षायिव्रज्ञान प्रगट करने वाला है| 


।2(] 


4 
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उस थोगी के भा विकल्पपरता नहों है। उसके वेहिरंग जझ्ेय पदार्थका 


अवलम्बन भी नहीं हैं । इसी कारण रागादि विकल्प. रहित उत्कृप्ट स्व 
संवेदन ज्ञान उसके होता है । जिसके फल स्वरूंप अत्यन्त विंशुद्ध लोका- 
लोकप्रकाशक त्रिकालज्न केबल ज्ञान प्रकट है ता है। इस प्रकार यह अ- 
स्यन्त रष्ट सिद्ध है कि ज्ञेय.थेपरिणमन क्रिया ज्ञानसे नहीं होती । 
द्वि ज्ञान पहिले अथ रूपसे परिणमे पश्चात अर्थको. जाना व रे अथान 
यह अमुक है यह ज्यमुक्त हे इस प्रकार विकल्पकी पूर्ति करे, पश्चान्‌ 
जाने नब्र -ताो पदार्थ अनन्तानन्त है विकल्पोंको पूर्तिकी ही अधिक 
समय चाहिये फिर सकलक्षता केसे हूं सकती हैं। तथा निरावरण ज्ञान 
सकलज्ष न हे सके तो बह ज्ञान ही नटीं है। भगवंत अहेत सिद्ध 
प्रभुके केबलज्ञानमें कोई कमी नहीं हे। जो ज्ञान ॥ चृत्ति है वह पूर्ण 
है ओर जो चिकाररुभ वृत्ति है वह किड्न्चित भी नहीं है। केवलीके 
ज्ञानका विज्ञास अद्भधत हे इसमें तीनत्ञोक व अलोक तथा भूत वतसान 
भविष्यत सर्वकाल .विऋल्‍पकी रुकावट बिना स्पष्ट प्रतिभासित होता 
रहता है । ज्ञानका ही काम ज्ञान करता है, विकारंका काम नहीं | 
एक शक्ति दसरी शक्तिका काम नहों करती और न कोई शक्ति परिणमें 
बिता रहती हैँ । केवली भगव्र 'नक्री ज्ञानशाक्ति दशनर्शाक्त चारित्र- 
शक्ति स्वभावरूप परिंणमरही हूँ । परमात्माके छेयाथे परिणमनक्रिया 
के हेतु रति अरति भाव नहीं है अतः पूर्ण निराकुल परिणमनके साथ 
अपने ज्ञाता स्वभावरूंप परिशम रहे हैं। | 
प्रश्न-- यदि कछ्षेय्राथपरिणमनक्रिया . अर्थात्त रागढ षमयी 
वृत्ति ज्ञानसे प्रकट नहीं होती है तच यह क्रिया व इसका फल्ल रूप आहु- 


लता कैसे प्रकट होती हे 
उत्तर-- इसके . उत्तरस्वरूप भ्रीमत्कुन्दकुन्दाचाय विवेचन 


करते हैं-- 
उदयगदा क॒म्मंसा जिएवरवसहेहिं सियदिणा भणिया । 


( शेश्ए ) प्रवचनसारप्रवचनगाथा४३ 


तेमुहिं मुहिदो रतो हुई वा बंधनझुहबद्ि ॥०३॥ 

जीवफे कपायभावकों निमित्त पाकर वंधे हुए कम अपनी 
धग्रवधि समाप्ति होते ही स्वभावसे उदयको प्राप्त होते हैं उनके निमित्त 
से शुभ अशुभ कर्म फल व्यक्त द्वोता है। यदि आत्मा उनमें रागद्रप 
न करे तो उस कर्म फलके कालसें भी बंध नहीं होता, परन्तु उन कर्म 
फलोंमें जो माहित हो, रागी हो, है पी हो, वह वन्धकी अनुभवता है । 
संसारी जीवके तो पुदूगल कर्म उदयागत हैं ही। यह उदय पुदगल 
कर्मके परिणमनसे है इसकी निमित्त पाकर जीव सुखी और दुःखी 
होता है अथवा वाह्यविभव व विपदाओओका समागम होता हे । यहाँ 
क्ानी जीव अपने ज्लानस्वभावकी दृष्टिसे अंतरसें ज्ञानमय परिणमता 
है वह होरहे कर्मफलमें एकत्व नहीं करता किन्तु कर्म फलोंमें होम कर्म 
करता हूं, मे क्मफल भोगता हूं? इस प्रकार अतुभव करनेवाला मोह 
गदइ्वंपसे परिणत होता है अत एव ज्ञेयाथेपरिणमन रूप क्रियासे 
बंध होता हैं। पदार्थोकों जानकर इंष्ट अनिष्ट भाव करना ज्ञेयार्थे 
परिणमन क्रिया है ! इसके फलस्वरूप वन्ध हो जाता है । इस प्रकार 
यही निश्चित सिद्ध हुआ 'कि क्रिया व क्रियाका फल्ष ज्ञान से नहीं होता 
है किन्तु मोहके उदयसे होता कर्मके उदयस नेमित्तक भाव जो 
होता है वह इतना ही सात असात आदि रूप है वह भी आत्मचारित्र 
गुण का घिकार है उसमें एकत्वय करना मोह का कार्य है, ज्ञानीके श्रमका 
विनाश होनेसे -मोहकी येग्यता है ही नहीं। अतः कर्मका उदय बंध 
का कारण नहीं ओर न ज्ञेयका जानना रागद्न पका कारण है निर्वि 
कार शुद्ध आत्मस्वरुपकी भसावनासे है ५३% किट: यह जीव अपनी -. 
अवस्थासें मोहरूप विशेष करता है तंब॑भॉहमूलक रागद्वेप होने 
से कम प्रकृतिके बंधस्थितिका बंधन अनुभागका रुम्बन्ध लेते हुए 
प्रदेश बंध कर आत्माके एक क्षेत्रावगाहमें स्थित हो जाते हैं । 
इससें भोह रागद्ष अंतरंग निमित्त. कारण है इसके वियाकसे हुए 
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कम बन्धनके झदयकों निमित्त पाकर फिर विकल्पों अनुभवता 
आर यद्व परपरा तव तक चलती है जब तक विभाव से एकत्व नहीं 
ताड़ा जाता | मद्दोन अवस्थासं भी आत्मास्वभावसे है परभावसे 
नहीं | जिस भावसे में नहीं उसकी एकताका विकल्प भिथ्या है 
अठित है । भगवान केवलीके ज्ञान अत्यन्त न्‍्वच्छ अतीद्िय है 
उसके ज्ञानमें त्रिलोक त्रिकाल असमान होनेपर भी ज्ञेयार्थ परिणत्ति 
इप्टानिप्ट चुद्धि नहीं होती हैँ यही सुखका मृत है। ज्ञान ज्ञान चना 
रहना मुख दे । कर्मफा उदय होनेपर भी श्ञान बंधका कारण नहीं 
दीता किंतु बंधके कारण तो रागादि अध्यवसान भाव ही है । इस प्रकार 
यह सद्ध हुआ कि जक्षानसे ज्षेयाथपरिणतिरूप क्रिया नहीं होती है 
आर इस कारग ज्ञानसे वंध नहीं होता है वंधकत उदयमें जुड़ने 
वाला जाब है | 


अब श्रीमत्केवली प्रभ्लुकी विद्यरादि क्रिया भी क्रियाके फलको अर्थोत्त 
बंधनकों नहीं करतो हैँ ऐसा अनुशासन करते हैं - कहते हैं। भगवान 
के नियंध स्वभावक्रो तवतक नहीं जाना जा सकता जब तक कि निवध 
के अनुरूप यथायोग्य अपना उपयोग नहीं वनता, तव इसतक्रार अपने 
को वनाना अनुशासन ही तो है । प्रभुका शासन +भो न बदलता ओर 
न कभी मलिन होता है | यहां आचार्यदेव सर्वज्ञरेवकी निश्चित सहज 
सुव्यवस्था को कहते हैं । 


ठाणणिसेज्जविहारा धम्मुवध्सो थ णियदयो तेसि | 

अरहताणं .काले मायाचारोव्य इत्थी्ं - ॥४४)| . 

चारित्रमोहके विना विचार नहीं होता। अहन्तके विचार भो 
नहीं, क्‍योंकि चारित्र मोह नहीं होता। अन्तरंगपरिशतिसे वे तो 


द्रंकी तरह हैँ। मगवानकी जो क्रियां होती बह तो योंग निमित्तसे 
होतो । योगकी यह आव स्यक्रता नड्ढीं कि वह विचार होय तो होय । 


( ३२० )। प्रवचनसारप्रवचनगाथा४४ 
( 
योगके प्रवर्तन करनेके वास्ते उपयागऊे सहयोगकी आवश्यकता नहीं 
दिव्यध्वनिका भव्य जीवॉका भाग्य और उनका वचन योग सहयोगी 
हैं। दर्नियामें कोई काम पुर्य पापके बिना नहीं हाता । यह निर्मित्त 
दी दृष्टिसे वर्णन हैं, उपादानकी दृष्टिस नहीं । निश्चयसे तो निज 
की. परिशतिसे ही उसकी परिशुति हूं । 

यहां -मेघका रष्ठांत दिया गया है | जेस मेघ गरजता हैं, परन्तु 
वह विचार कर नहीं गरजता । था मेष चलता है तो वह विचार कर 
नहीं चलता इसी तरहसे य्रहां ते इृष्टांत बिहार और बचनपर दिया 
गया । जैसे मेघका बिहार ओर बचन बिना विचारके होता हैं, 
इसी प्रकार अहन्तका वंचन और विहार बिना: विचारके 'होता दे *। 
अहंन्त में बिचार नहीं: है। उनका मन तो द्रठ्य मस हैं |.- 

. जैसे मेघके आकारोंमें परिणुत हुआ यह, पुदूगल इसका गमन 
भी होरहा है, यह एक स्थानपर खड़ा भी हे, यह गरजता भी हें, 
अश्रवा: पाती भी वरसता हे ॥इसी प्रकार भगवानका विहार' भी हो . 
ता है, वे एक स्थानपर अचत्थित भी होते हैं, उनके बचनोंको.. 
गरजना समझना ओर मेघदी ;तरह जलकी वर्षा भगवानकी दिव्य 
ध्वनिकी वर्षा अम्ृतकी ' वंर्पा समझना। तो जेसे सेघ अपनी “कोई " 
क्रिया-विचार वर. नहीं करता उसी प्रकार भगवानकी कोई भी क्रिया 
विचार कर नहीं होती । पुरुषके प्रयत्नके बिना जैसे मैघमें यह: 
देखी जाती है| - उसीग्रकार' केवलीमें भी ठहरने चलने आदि' की- 
क्रिया अबुद्धिपू्तेक ही देखी जाती हैं | इसी' प्रकार ठहरने, चलने 
बिहार करने/ धर्मोपदेश देने आदिकीः: क्रियाए' मोहके उदयसे 
नहीं होती ओर उनके ये:क्रिंया ,विशेष होती भी है, तो उन क्रियाओं - 
से कर्मफल जो बंध है वह नहीं. होता हैं | कभी कसी आपमें भी 
क्रियाएं होआती हैं जिनका विचार नहीं होता । जैसे पैदल कहीं जाते ' 
हैं और बिना बिंचारे ही १० कदम आगे चल्नेः जाते हैं: तो! यह ' 
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नमिचसे 


पैदल चलना वद्धि प्र्त्क, तो नहीं हाता है । उस चलमनेके रि 
बन्ध भी नहीं >हीता ! जहाँ दिमाग लग रहा. है कपाय - हो रही 


उसकी वजहस वन्ध होरहा हैं। दसी प्रकार भगवानके भी कोई क्रिया 
विचारस नहीं होती । बह तो भव्य जीवके भाग्यसे होती हैं। 
भव्य जीवॉके भांग्यसे चीतराग भगवानके जो क्रिया होती हैँ वह 
क्रिया फलको पेदा नहीं करनी यानी बन्वर्को पेंदरा नहीं करतीं । 
क्रेबलीकी क्रिया विचार पूर्वक भी नहीं होती तो भी उनके भरी त्रिहार 
आगया । बिहार बगेरहकी: क्रियाएं उनके होती ही रहती हैं। केचली 
का विहार भी श्री विहार आदार्थोंद्वारा कहा केगया है। केवलीके श्री 
त्रिहर इसप्रकार का शब्द कहनेमें श्रद्धा आती है । जैसे मेघ ठहरता 
है अथवा चलता हैं तो बिना प्रयत्नके या बिना बिचारके -ठहरता या 
चलता है, दसी प्रकार केतलीके मोहके अभावमें जो क्रियाएं होतीं हैं 
ब्रेंडनके बन्चका पेंद्रा नहीं करतीं। केत्रली भगवान ऐसे वीतराग 
है. कि-भगवान केवती होरहे हैं तो आपकेलिये कुछ लोकिक सिद्धि 
करने वाले नहीं रहे ।थे तो भगवान ही रह | वे दूसरोंसे बातचीत 
मिलना उलना भी नहीं करते । वे त॑ क्रेचल भगवान है। गये १ थे तो 
, सबसे निराल, सबसे अलग; सबसे निर्मेल भगवान दोगये । भठ्य जीवों 
के भाग्यकी ,बजहसे थे समवशरण में बेटे होते हैं और इनकी क्रियाए 
- होती. हैं । वहां उनका कोई सम्बन्धी: चैठा होथ तो उनसे कोई भी बोल 
नहीं सकता । वे तो सबके लिये -निराले ही। गये. । भगवान होगये 
भव्य जौवोंका जो आग्य हैं व निश्रयतः उनके आयथुका उदय 
है इसलिये थे, यहां, हैं, परन्तु | अं रहकर भी थे केवल सिद्धकी 
तरह हैं। ज्ञानों भी शरीरसे अपन आपकी उपयोग द्वारा यारा 
: रखता, इसी प्रकार केदर्ली तो परमापक्षासे अपने शरीरसे न्यागे 
हैं| शरीरकी क्रिया इस प्रकार : क्रिया विशेष हानेपर भी बन्धकों करने 
- वाली नहीं होती। जिस-जीवंने वम्तके स्वरूपको समझा -ओर इसी 
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तरह से अपनेको भी वस्तुके एक सत रूप ही समझा, कदाचित वाह्म 
क्रियाएं भी ऐसे जीवकी हो जाए तो भ्रो उसके बस क्रियाका -बन्ध 
नहीं हे. । 
हसारे लिये एक स्व॒तन्त्र निजल्ञानदप्टि दी दुनियांसें करनेकी 
चीज है और इसके अतिरिक्त कुछ भी करने को चीज नहीं है | केबल 
इस दृष्टिके पानेपर ही मुनि श्रावक आदि सब धर्म रूहकारी बन जाते । 
ज्ञान रवभावकी दृष्टिके बिना सारा घममे कर्म करना माद्र' एक क्रिया 
ऊपरी चीज रह जाती है.। जो मुनिराज तपस्या *रते हुए दशनाचारसे 
_ यह कह रहे कि, हे ८ अंगवांलें दशनाचार, तब तक में तुमको पाल 
रहा हूँ जब तक तुमारें प्रसादसे में तेरे विकल्पसे रहित शुद्ध अवबे- 
स्थाकी न पालू । तुम्हांरी' पालंन क्रिया से रहित शुद्ध तर्वर्म नहीं 
हो' जाऊ तब तक. तुम मेरे पास बने रहो। ज्ञानाचारों के: भी 
संत्तरूप नहीं रखता है । वह कहता कि में तुम्हाशा तब तक पालस 
'करता हूं जब तेक तेरे प्रसादसे तेरेसे रहित शुद्ध अवस्थाको न पाल 
| ऐसा विरक्त, न्‍्यारा ज्ञानी, क्या पर्याय अपनी बुद्धि रखेगा , क्‍या 
'अपने पास रहने वाले कर्मंडल पोछीसें अपनी बुद्धि रखेगा, क्‍या 
शास्त्रोंमें ही उसकी बुद्धि रहती होगी १ उसकी बुद्धि तो केवल एक ज्ञान 
इृष्टिसें होती है, एक. अलौकिक अवस्था, लोकोंसे विरुद्ध अवस्था 
मै होती हे । विरुद्ध अवस्थासे मतलब जेसा यहांकी प्रज्ञा करे उससे 
उहयटोे बुद्धि, उल्टे भाव उनके हों । उनका मोह एन्ड कम्पनीसे स्तीफा हो 
'गया। अब बे उसके सदस्य नहीं रहे, उससे अलग हो गये । जब दुनियां 
दी वें अलंग रह गये तो दुनियां के लोगोंसे उनका क्‍य॑े सम्बन्ध रहा 
वे दो केवल एक ज्ञानदष्टिसें ही सदा रददेते | उन्हेंने तो संसारसें पार 
 होने+ी चीज अपनेमें रखो । 
ये ही उनके संस्कार हैं, उन संस्कारोंके फंचसे यह बात पैदा 
होती कि केवली होनेपर सब क्रियायें बिना विचारोंके अपने आप हो 
' गई । उनको दिव्यध्वानि -किसीकी प्राथनांसे नहीं खिरती। इस प्रंकौर 
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राग हं प मोहसे वे अलग रहते | उन्तदी माँ भी सामने बेटी हो- तो बह 
माँ तो बटा कहतीही परन्तु वेटा नहीं रहा । जो माँ का बेटा होता हुआ 
भी माँक्रा बेचा नहीं रहा । न प्रम न राग, न आकपषेण कुछ भी तो 
उनमें नहीं रहा.। भगवान तो केबल मूर्ति की तरह ही हैं। मृत्तिमें और 
समवशरणामे, बठे भगवानमें केबल इतना ही फ्कक हे कि 
मृत्तिमं तो(दिव्यध्वनि नहीं रहती ओर वहां दिव्यध्वनि रहती है। जो 
कुछ व्वीजत्र आप समवशरणमें देखेंगे वह यहाँ भी देखले । 
यहाँ भी तो उन्हींकी मूर्ती हैँ। वहाँ समवशरणमें भी तीथकरकी आत्म। 
नहीं दीखगी | आप हो वहाँ ऋत्पनासे दंखोंगे तो वहाँ यह देखोंगे कि 
तीथंकरका ऐसा स्वरूप है) वहां भो स्थापनासे ही तीर्थंकरकों देखोगे । 
तो यहां हां भी तो ब.ल्पनासे ओर प्थापनास तीथब.रका स्वरूप देख सकते 
हैं। फरके इतना ही है कि वहां ते उनके रहते हुए स्थापना की और यहां 
न रहते हुए स्थापना की | स्थापनास हो आपने अहन्तकों समभा। यहां 
भी आप स्थापनासे ही अद्ृन्तका समझे | जेंसी शक्ल स्वरुप वहां 
देंखोंगे यदां भी वहा की तरह ही आजायगा । स्थापनासे अह न्त दोनों 
ही जगह: सम्र्के गये | फक इतना ही हैँ कि वहां है ओर फिर स्थापना 
से कल्पना की ओर यहाँ उनकी आत्मा नहों है ओर फिर स्थापनासे 
कल्पना की | एक फर्क यह भो दै कि वहाँ कट कल्पना दी जाती थी 
ओर यहाँ विलम्ब होता । कितने आडम्बरस यहाँ स्थापना की. जाती 
है। पांचों कल्याणुक किये ओर फिर स्थापना हुई ये सारे काम इस- 
लिये करते कि वेहत काम करनेके वाद स्थापना गहरी हो जाती है और 
हमारे भाव भी उनमें गहरी तौरसे मानने को तैयार हो जाते, हैं। जैसे. 
कई दिनोंका ओर कई आउम्बरोंके साथ, विवाह करनेसे ,विवाह का 
सम्बन्ध, असिट सा रहता था, परन्तु अब ग्क मिन्तटमें विवाह हो जाता 
हैं जिसके फलस यह देंग्वा जाता कि तलाकमें, देरी ज़हीं , लगती .। इस- 
लिए ग्रह सम्बन्ध हमारा जा गहरा चनता हैं वह. इतने आडम्बरोंके 
करनेसे होता हैँ | इसी तरह कई काम करनके वाद स्थापना करनेसे 
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स्थापना गहरी ही जात॑ है । यहां स्थापना गहरी बनानेके वास्ते, अहैन्त 
को जाननेके बारते इतना परिभ्रस करना पढ़ता ओर समवशरण में इतना 
काम नहीं करना पड़दा। वहाँ स्थापना जल्दी है। जाती हूँ। परन्तु स्था- 
पनाके लिये मूति विरूप नहीं होय । यहाँ की मृर्तिका चेसा हो 
स्वरूप होय जो समवशरणमें होता हैं तो भी कम समय लगे। 
दारोगाजीके मन्दिर में यहाँ भी दो कृष्णबर्ण चदी मृत्तिया 
हूँ। उनके दर्शन करके हमारी कल्पनाकी दात कहते हैं। पहली मूर्ति 
के पास जानेपर हमकी जबाव मिलता कि तुम रागढप आदिकों छोड़- 
कर हमारी ही तरह ऐसे क्यों नहीं बेठ जाते । दर्शान करते ऋरते हम 
दूसरी मूर्तिके पास पहुंचते तो वहां भी हमारी कल्पनाक्नो जबाब मिलता 
कि संसारमें कहीं सार नदीं दीग्यता इसलिये हम थेठ गएे। ऐसा हमकी 
वहां दशेन करते हुए रोज विकल्प होता । हम भगवानसे वहां ऐसी ही 
वातचीत करते हैं ओर वहां ही हमें आनन्द आजाता है | इसलिए यहां 
भी भगवानकी मूतिसे समवशरणकी तरह दी लाभ लिया जा 
सकता है । वहां ओर यहां इतना ही तो फर्क है कि यहां दिव्य 
ध्वनि नहीं निकलती ओर वहां निषलती हैं। और स्थोपनासें 
इतना फर्क है कि वहां भगवान मौजूद नहीं हैं फिर स्थापना करते 
ओर यहां भगवान भौजूद नहीं है फर स्थापना करते । 'चैसे चहां 
भी कल्तनासे अहन्तकों जाना और यहां भी कल्सनासे शअ्रह॑न्तफे 
स्वरूपको जाना। अतः जिसकी मूर्ति बनाओ उसके मूर्तिमं दर्शन करो 
केवल सू्तिके दशन सत करो। ऐसे भव्य जीवॉका जीवन बहुत 
पचिन्न जीवन था । हमें भी अपना पय्रित्र जीवन बनाना हैँ । दुनियामे 
कोई हमारी मदद नहीं करेगा। यहां हम असहाय हैं, अशरण ैं, 
अपनी निर्मलता बनानेसे तो हमारे लिए हम आलम्बन हैं और यदि 
हमारीनिंमलता नहीं बनेगी तो हमारे िए जगतमें ५शई आलम्बन नहीं 
बनेगा । दर्शन करके, स्वाध्याय करके साधुसमागम से, चारों भावष॑- 
नावोंको भाकर अपनो निमुलता बढ़ाओ तो उसका फल यह हागा 
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कि हमाग रवरूप जिनकी चन्त करते. उन वेवलीवी तरह ही 
हो जायगा । इसलिये चारों भावना भावों | सब जीवोमें मेरी 
मित्रता है ।किसो जीवों दुख पेंदरा न होय, ऐेंसी इच्छाका होना 
मैत्री है। किसीके दुख इतन न होया , ऐसी अभिलापाको मेत्री 
, ऋहते है । ग्रहस्थियोंकी ओर मुनियोकी भन्रींमं फर्क होता हैँ । मुनि 
देखीको देखते हैं. परन्तु कमंडलसे पानी पिलानेका विकल्प नहीं करते। 
ज्ञानी जीवकी मेत्री तो केवल यह दो होती हैँ कि वह ऐसो भावना 
भाय कि जगतमें किसीको भी दस्ब न हो इसका मोह म्रम मिट जावे 
तो स्वयं सखी होजावे | यह है मित्रताकी भावना | किसी ज्ञानी जीव 
को देखकर हर्षका परिणाम होय कि मेने सब कुछ पालिया है, यह 
कहलाती हैं प्रम॑ दब भावना | फिर आती है दया | दया किसे कहते 
हैं ! इसका दगब दर हो, इस प्रकारका अपने में परिणाम आजाना यह 
दया हैं। राग, 6 प, मेंह रहित ज्ञानी पुरुषोंकी दया यह होती हे कि 
इनका अजन्लान दर होजाब | उन्हाने अज्लानके दर होनेफा स्वाद लिया। 
श्रज्ञान ही उनकी दरनियांका दग्ब रहा हैं ओर सारे दुख तो उनको दृष्टि 
में च्शिक हैं । केवल अन्लान मिट जाय ओर उनके ऐसी ज्ञान £४ष्टिद्दी 
रह जाय॑ ज्ञान्यिकी इतनी ऊंची दया हाती हैँ। अज्ञात दर हो जाय 
तो दर्ंंी उड़ ही मिदर जाय | जिस के विपरीत चृत्ति होय ते न प्रेम 
करना और न ४ प करना । विपरीत वृत्तिसे द्वेप करना भी बुरा आर 
प्रेम करना भी घुरा। रागकी पा हानेका समाँका ही सत दो। जेसे 
कटना उतता भैठा हो तब कहते है. कि न तो इसे पुचकारों ओर न 
पुचकारो, दोनों दही काम मत 5 रो | इसी प्रकार दुख बुद्धि वाले किसी 
डीवसे न प्रम कर ओर न हप करा | 
एक रूमता भाववी सेव दीवयोंगें रख । रूमता आई केसे) सब्र 

जीवोंसे मित्रता का पॉ् शाम क्या १ मित्रता करतनेसे सबमें समता 
भाव आ ही गया | गणोकों देखे हर्प क्रिया तो उनके बराबर केसे 
बना ? गणीके गणकी जो भावना करी उस गुंणदी भावनासे ऐसी 
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विशेषता पड़ गई कि ठीक अन्तरंगके निकट पहुंच गया, इस तरह से 
उसके निकट पहुंचा। प्रमोद करनेसे उसके निकट पहुंच गया | दयासे 
केसे निकट पहुंचा ? हमारे पटमें अन्न हे अथात्‌ हमारा पेंट भरा 
हुआ है और दूसरेका खाली हैँ। यदि दूसरेका भी पेट भर-जाता है 
तो वह सी हमारे समान हाजाय | इस प्रकार दयास भी ससता आ-' 
गई सब जीवोंसे मित्रता .कस्ना, सब छ्ानी जीवोंका प्रमोद करना | 
दुखी जीवपर दया करना दखीको अपने वरावर बना लेने की पर्याय 
हूं, समताका प्रयस्न ही तो उन सबसे होता | विपरीत वुद्धिसे माध्यस्थ 
भाव रखा, उसमें भो तो समता का भाव हो. है | इस समता परिणाम 
रू यदि चाश प्रकारकी भावनाक करके निमंलता वढ़ाओ तो यह नि- 
मंलता ही आपके वसक्री चीज होगी । दूसरोके वहकावेसें मत आओ 
और अपनी ओर दी दृष्टि डालों । जेसे किसी ज़ड़केसे कोई य 

कि तेरा कान तो कीचा ले गया । चह लड़का यह सुनकर रोता जाय 
ओर कोचेके पीछे लगा यह कहता जाय कि मेरा कान तो हाय कोवा 
लेगया । कई ज्ञानी उससे कहे कि नहीं तेरा कान कोवा नही लेगया 
ता सके समभमें नहीं आवे ओर वह कहे कि मुझे बहुतसे आदमियोंने 
कही है कि मेरा कान कीवा लेगया-तो में तुम्दारों वात कैसे सच मान 
तब ज्ञानी कददते कि बात तो तेरी ठींक है , परन्तु तू अपने कानकी तो 
टटोल । कानको व्टोलकर लड़का कहना है कि अरे, नहीं लेगया ,हमा- 
रे पास ही हमारा कान है इस तरह कोई कहता कि हमारा सुख उसने 
विगाड़ दिया। अपने अन्दर टटोल कर देखो कि देरेमें तेरेसे बाहर 
की कोई चीज आईं क्‍या ? अपने स्वरूपको टटोलकर देखनेके बाद यह 
बात सालूम हुई कि इसमें तो मेंने वड़ी कुबुद्धि लगा रखी है, इसमें 
तो पर पदाथका प्रवेरा दी नदीं हे । वह तो अपनी सचासे स्वयं सत्ता- 
बान हैं। मेरेमें बड़ी शक्ति हे। मेरी ज्ञान शक्ति मेरी आत्माके प्रदेशों 
से बाहर नहीं जाती है । मेरे में तो बड़ी भारी शक्ति है, उस ज्ञान 
शक्ति से परका कोई- काम नहीं हाता है । न वह किसो परको करता 
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आर न कोई पर उसकी करता । पर तो अपने आप ही को करता ओर 
उसकी अवस्था दो उसका कम है । यह अमृत बुद्धि जीवके आजाय 
तो यह सब छुछ है, यह नहों हैँ तो भिथ्या बुद्धि स्वयं नप्ट कर देने 
ब्राल्ी है । 

जंसे कहते कि ३ जन ने डिव्बॉको चलाया। परन्तु यह सब 
गलत वात है। ई जनका निमित्त पाकर वे डिब्ये अपने आपको चलाने 
क्री क्रिया करने वाले बने । इंजन अपनेमें क्रिया कर'हा है ओर उस 
का संग्रोग अथवा निमित्त पाकर यह जो डब्चे हैं वह चले तो अपनी 
परिणतिस चल । ई जनके पदियोंके चलनेसे वह नहीं चले | वहां ऐसी 
म्व॒तन्त्र परणति देखो तो वह डव्या अपनी हो क्रिया अपने आप में 
कर रहा है | इसी तरह काई द्रउ्य क्रिस्ती अन्य द्रत्मकी किया नहीं करता 
वे सब्र तो अपनी सत्तामें ही रहते है। जेसे १० हाथ दरपर एक लढ़का 
खड़ा हुआ कुछ उगलीके इस प्रकारके इशारे कर रहा है। जिससे 
कोई आदमी चिड़ रहा है। वहां अज्ञानी आदमी उस लड़केसे कहता 
कि तुम उसे क्‍यों. चिड़ाते हे, ओर ज्ञानी उस वाल से ही कहता कि 
तुम क्यों चिड़ते हो। बढ तो अपनी चेष्टा स्वयं कर रहा है, वह तुम्हें 
चिद्ठा कहाँ रहा हैं, जत्र चेटटा करते करते उसके हाथ थक्र जाएंगे तो 
बह चेष्टा करना चन्द्र कर देगा । जैसे तुम उससे कहते कि क्‍यों 
चिढ़ाते हो, तो बढ अहो उत्तर देगा कि से चिड़ा कहां रहा हूं, में तो 
अपनी चेष्टा स्वयं कर रहा हूँ , .बह मेरी चेष्टासे चिड़ता हे तो चिट्े-। 
इंस तरह वह दूसरे का कुछ नहीं बिगाड़ रहा है । वास्तवमें उस लड़के 
ने नहीं चिड़ाया | व्यवद्यारमें निमित्त पढ़ने के कारण व्यवद्ारी जीव 
यह कह देता कि इसने उसे चिड़ाया। इसी तरह दुनियांमें हमारा 
कोई कुड्ध नहीं करता, .परन्तु-उनका निमित्त, पाकर चारित्र ज्ञानमें जो 
विकार दृता हैं उससे हम यह कह देते है कि उससे हमार कास 
बिगाड़ा,, वरना निश्वयस हम तो केबल अपना आपकी ही करते ओर 
दुनियां वाले भी केवल अंपनें आपके हो करते। आर ता और हम 
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अपने शरीरके ही कर्ता नहीं बन सकते । जिस शरीरमें हम रह रहे उस 
शरीर केही कर्ता धर्ता नहीं , ओर तो दाने दो, जिन कपाय भावसें 
हम रह रहे उनके भी हम कर्ता धर्ता नहीं। निज कपाय भोवोंकों में 
करने वाला नहीं, तो दुनियांमें किरीका करने, वाला में केसे.बन गया | 
ऐसी स्व॒तन्त्र दृष्टि रखने वाला जो जीव है बह अपने आप को ही 
करता है| स्वोतन्द्रथ स्ररूपकी दृष्टि रखनेवालेकें कोई दिन ऐसा आ 
जायगा कि यह परिणति केंबली जैप्तो हो जायगी ओर चहांसे भी. चलकर 
संवेज्ञष बनकर सिद्ध भगवान हो जायगा | व 
पहिल यह बतलाया था कि केंबली भगवानको ज॑ क्रिया होती । 
है वह वन्त्रकी नहीं करती है, क्रियाफलकों नहीं साथतों । इस वात का 
वर्णन 4 रनेके बाद अब कहते हैं कि जब ऐस। बात है दि केवली 
भगवानकी क्रिया बनन्‍्धको नहीं करती तो इसके माईने तो यह निकले कि 
तीथेकर भगवानके पुन्यका उदय रिप्फल्ल है, बेकार है। हाँ यही ते! 
है। पुन्यका उदय समवशरणके रुपमें, अनेक छोगों हारा पूजे जानेमें 
पुन्य.। उदय तो है, परन्तु यह पुन्यका जदय- अकिंचितकर हो है । 
अन्त देवको उसका कुछ फल नहीं हो रहा है ओर उनके द्वारा जो 
साधन जुटे हैं उससे भी उनको कोई फल नहीं है ता। इसका अवधा- 
रण करते हैं- कहते हैं यहां अवधारण शब्दका अयोग हुआ जिससे 
यह सिद्ध है कि वरी बात प्रयोगरूपस आचार्यदेवके श्रद्धानमें अका- 
व्यू है और इस प्रकरणको करते हुए तो उपयोग इसीपग्रकार 
बन रहा है| यहां तीर्थंकर परम देवका पुण्यफल अकिचित्कर'हों है 
अर्थात्‌ उनके आत्मसुखमें रंच भा बाधक नहीं ओर न बंधक है यह 
कहते ह 
पुएणफला अरहंतां ठेसिं किरिया पुणो हि ओदइया ॥ 
मोहांदीदिं विरहिदा तम्हा सा खाइंगित्ति मदा |७४। 
अहंन्त पुन्य फन्न वाल्ले हैं! जो पुण्य पंच सहा कल्याणक 
की पूजा कराबे, तीन लोककी विजयको जो करे, ऐस्ता' तीथ॑- 
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कर भगवान का जो पण्य फल है उसके फलसे उनको आत्मामें कोई 
फलत्ञ नहीं होता । क्यग्रोंकि उन आत्मामं मोह रागादि भाव नहीं हे । 
शुद्ध ज्ञान द्राष्टका आवरण करने वाले, अपने ही अन्दर अनादिसे 
अनंन्त तक प्रकाशसान ज्ञान स्वभावपर टद्रष्टि न पहुंच देने वाले 
उसमें अडचन पहुंचाने वाले माहाद भाजांसे वे विरहित हैं, इसलिये 
उनकी क्रिया क्ायिकों क्रिया ऐ। हां कंमेफे उदयसे क्रियायें हैं एता- 
ब्रता ओंदयिको हैँ यदि भगवालकी क्रियाडो ओऔदयिको न कहें ता 
विद्वार करते .हैं. . चलते हैं. उठते हैं, बेठते हैं ये सब स्वामाविक्र क्रियायें 
होजॉयगी, सो दात नहीं। ५योकि ये सब कमके सदयका काम हो रहा 
| परन्तु वह कर्मादय क्‍या उदय है जा कम बन्धको न पेदा करदें। 
दियिक्री होनेपर भी कर्मोके क्षृकका ही दारण हूँ। क्ष्मके उद्यको 
प्ट्से देखो तो वह ओदयिकी है ओर उसका फल्न क्या होता उस 
प्टिसे सोचो तो उनकी क्रिया के ज्ञायिकी कहदी | 

अहन्त भगवान केसे हैँ किःसमस्त अच्छासे अच्छा पुन्य कर्म 

आलनेवाला हैँ ऐस पुन्य रूपी कल्पवृक्तके फलहे ।तीन लोःपर 

विजय की हूँ अधीलोकके जीव भी - जेसे भवमनेन्द्र व्यन्तरेन्द्र 

दि जिनकी आकर नमस्कार करते हैं, ऐसे वे अन्त हैं जिनको की 
देव इन्द्र आदि भी नमस्कार करते हैं। यहां मनुष्येन्र चक्रो आदि व्‌ 
तियव्न्वोंके इन्द्र सिंह अर्दि, सी नमस्कार करते हूँ जिनको इन्द्र भी 
नमस्कार करें. तो. उससें उस जाति भरकी भक्ति आगई। इस 
तरह में त्रिलोकीनाथ हूँ फिर भी वे अत्यन्त वीतराग जो 
अपनी क्रियासे कुड् काम नहीं निकालते फिर भी संसारक प्राणी 
अपना काम - निकाल ले जाते हैं। यहां भी कोई दमरेक़ा 'कछ 
काम नदीं करता, मात्र अपनी ही चेष्टा करता है। इस तरहसे अन्त 
ने भी अपनी ही चेष्टा की । जेसे हम अपना ही काम करते, इसी तरह 
वे भी अपना ही कस करते और हमारे निमित्तसे . दुनियांमें कुछ 
हो नाता हैं इसी तरहसे -व्लके निमित्तसे भो दुनियांमें वहत कुछ 
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हो जाता है । उनदी दृष्टिसे वह पुन्यका झथ अर्रिचित्कर ही हूँ। 
जैसे यह लक्ष्दी जिन्हें नहीं चाहिये धनके चरणोंमें लीव्ती हे ओ: 
जी इसकी -आजथना करते हैं फिर भी लच्सी बर्लं फटकती हो नहीं। 
इसी तरह वह पुन्य लक्ष्मी दी तो है। सब्र स्थानो्स रहकर गे वह 
अहंन्त सगवानकी दालतसे वर्णन तो है हो, फिर भी किसीमें शंका 
न होजाय इसके लिये माननेकी प्राकृतिक ही ऐसी बात होती कि सम॑- 
वशरणामें रहते हुए भी, गन्ब कुटीए कमलआदिपर रहते हुए भी उनसे 
चारअंगूल उनसे ऊपर रहते हैं। तीथंकर भगवान स्व महत्वोय है 
विशाल बल शाली हैं उनकी अपूर्य मद्दिमा हैं फिर भो वे स्वरूपमग्ल हैं 
बल की वात देखो सैया कितना बल है ? जैसे बीस बकरोंका जितना 
बल हैं उतना एक गधेमें होता हैं, २० गर्धोंका बल एक घोड़े होता, 
२० घोड़ोंका जितना बल एक सेंसेमें दोता है,र०भे सोका वल एक हाथीसें 
होताहै;कितने ही हाथियोंकावल एकसिंहसें होता हे ओर कितनेद्दी सिदोका 
बल एक अप्टापदर्मं दोता, कितने ही अप्टापदका बल एक नारायणस्े 
होता,कितने ही नारायणोका बल एक चन्नमें होता,कितने ही चक्रीयोंका 
बल एक साधारणदेवमें होता,कितनेही देवोंका चल एक इन्द्रम होता ओर 
अनेक इन्द्रोंका वल एक तीर्थंकर भगवानकी अशगुलीमें होता | यह व 
तो ग्ृहस्थ तीथंकर का है अन्त दोनेपर तो अनंतशक्ति आजाती हे। 
टुनियांके विजयी मज़्ल जो हंते हैं उन्हें यह आवश्यकता नहीं कि 
थह दुनियाँ के मल्लोंसे लड़-लड़कर दुनियांमें विजयी मल्ल कहलाये 
उस एक महल को ही पछाड़नेकी उसकी जरूरत है | तभी वह 
विजयी कहलाने लगेगा । इस्री तरहसे तीन लोक के नाथ भगवा । 
हैं। वहां -यह आवश्यकता नहीं है क्रि उनको सारे जीव 
आकर नमस्कार करें ओर सिलसिलेसे उनको भक्तिसें अपना नाम 
लिखावे' । स्वरगोंका नाथ इन्द्र उनके सामने कुक गया मनुष्योका नाथ 
चक्रवर्ती उनके आगे झुक गया, तिर्यचोंका इन्द्र सिंह भी उनके 
सामने झुक गया तो इसका तातपय यह हुआ कि सारे स्वर्गोंके 
देव, सारे सनुष्य और सारे तिर्येच उनके सामने झुक गये। तीनों 
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लो५)के सारे जोव भगवान को भक्तिमें आगये । ऐसे तीन लोकोके 
विययी अहँन्त भगवान बन गये | उन्होंने मोहादि भाव दीता इस- 
लिये भी थे तीन क्ोकके विजद्ी कहलाये क्‍योंकि मोह तो तीन लोक 
क्रा त्रिजयी कहलाता और भगवानने मोहका जीत लियो। ऐसे अर 
हँत की जो क्रिया होती हैं वह सभी की सभी कर्मके उदयके प्रभ/च 
से हुई | उस क्रियाबा पैसा स्वभाव वनण॒या इसलिए वह. क्रिया ओद- 
यिकी ही है! परन्तु ओदयिकी क्रिया होनेपर भी बह कर्मका उदय- उ्यव- 
ह।रसे अरहन्त दा ओर निश्चयसे कमंका होता है। भगवान की जो 
क्रिया होती हू उस क्रियासें भव्य जीवांका पन्‍्य व्यवहारसे 
निमित्त होता हैं । 
यहाँ यह प्रश्न ६आ कि भव्य जीचेंके पन्यके ंदयसे यह बात 

, सम्भव लगती कि उनके पन्यके इदयसे भगवान की दिव्यध्वनि आदि 
क्रियाए' हुई । परन्तु उनकी जो दिव्यध्वनि आदि क्रिया करदे ऐसे उस ' 
पन्‍्य कम में क्या तातत हैं? उत्तर यदि उनकी क्रियाकी केवल भव्यजीवों 
को पन्‍य फल ही कारण कह्दा गया दी ती ठीक नहीं बनता । वह क्रिया 
तो निश्चयसे उनके ही थोग का मल है | भव्य जोवका पुन्य उदय तो 
'क्रेवचल निमित्त द्वी हैं। उनमें से जो वचन वरगेणा५ निकलने ,लगी तो 
बह भव्य जीबोंके पन्‍्यके उदयका फल हैँ। पुन्य कर्म किसीके ठोकर 
नहीं मारता | सब अलग अल्ग जगह रहते पिः भी क्रिया होती है। 
निभित्त नेंमित्तिक सम्बन्ध ऐसा हे कि निमिसति की तो उपस्थितिसात्र 
' है उपादानमें क्रिया ऋपने आप हे जाती है कितने &ी कार्य ऐसे होते हैं 
कि वहुत दूर दूर रहते हैं, कोई ठोकर भी नहीं लगाता फिर भी निमित्त 
नैमित्तिकवार्य होने लग्तेहें।मव्य जीवाका भाग्य और उनका वचन दोन 
अलग अछग हैं,फिर भी यह बाय थोनेंका दी होरहा है । उस समय यह 
छहन्तका वढ़ाअपराब है,(प्रशंयामें)के बडे होकर छोटोंमें रह रहे। परन्तु 
जब छोटोमें रह रहे तो जहां निमित्त नेमितिक सम्बन्ध है वहाँ तो काम 

, करना दी पढ़ेगा। बढ़ा छोटोमें रहेगा तो उसे काम तो करना ही पड़ेगा 
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नेता यदि प्रजा'में रहेगा;तो उसे क्राम तो करना ही होगा । यदि चूह 
सिद्धांमें:चला जाय ओर यहां न रहे या बगविरोध हो तो वाम नहीं 
करना पड़ेगा | हम छोटोमे रहेंगे तव तक तो सबे क्रिया करनी ही 
पड़ेगा ऐसी प्राकृतिकता रहनी ही है ! | 
अब यहां यह प्रश्न उठा कि सिद्धान्तमें ऐसा कहा गया कि एक 
दृ्यकी क्रियाका-असर दूसरे द्रव्यकी क्रियामें नंहीं होता तो भव्य जीवों 
के पुन्यका असर भगवानमसें केसे आगया | निश्चग्रम यह" पत्तर आवे- 
गा कि भव्य जीवोंके पुस्येक्रे प्रतापसते भगवान थी दिव्यध्वनि नहीं 
खिरती। :: 2४ 
जिसके उदयसे ही सर्व कर्मका बंध होता ऐसा जो - मोहनीय 
करे हैं उसे कर्मका क्य हो आनेके चाद जो उ्परञ्ञषक भाव है उनका 
अभाव होनेसे व्रह क्रिया चेतन्यके विक्ारका कारण नहीं हो सकती, 
“चह। क्रिया ओऔदेग्रिकी तो है परन्तु उस क्रियाका लाभ बन्ध नहीं है 
इसलिए तथा-उँंस कर्मके, उदय का कार्य क्या है ? सोक्ष; इसलिये केवली 
की क्रिया ज्ञाग्रिकी ही है । जैसे फ्रि' किसी बृक्तपर से कोई फल टूटा 
ओर बह छल टूट कर उसी डंठलमें फिर तो नहीं लगता, यद् फल नो 
मुक्तिके लिये टूटा । इसी तरहसे जो कर्म उदयमें आकर टूटा | बह 
फिर हमारे नहीं चिपक्र सकता, वह दूसरी शक्ल व्नाकर आज़ाय यह 
हो सकता है। वही फल फिर दूसरी तरह के परमार लेकर पेड़में 
दूंसरे किसी वर्ष चिंपक जाय यह हो सकता है, परन्तु.बइ /ल इसी 
शंक्लमें फिर उस पेड़में नहीं लंग सकता। कर्म उदय मोक्षके लिगरेही 
ही, छूटंनेके लिये हो आते, परन्तु थे रुयम आऊर फ़िर उसमें नहीं 
चिपक सकते। सैयां देख लिया ना अंधेरा! कर्मका उदय मोक्षके, लिंये 
' दोता। भगवानंकी ओदेयिकी क्रिया एक तो कर्मवंध का कारण नहीं 
ओरः इसमें मोक्षका कारंण देखा गधा, इमलिये बह क्रिया ्ायिकी ही 
है । कमके उद्यंके बिना चह क्रिया नहीं होती, .इरूलिये वह औथिकी 
' हीं.कही गई | ऐर औदैयिकी क्रिया उनके वन्दका कारण नहीं होती, 


न््ब 
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वहां कम छूटता मात्र है इसलिये ज्ञायिकी है । 
यहां एके प्रई्मह कि कर्मके उदयसे तो सुख दुखकी क्रिया होती 
इससे तो बन्ध नहों » ता, परन्तु राग दप आदि भावखसिे वनन्‍्ध होता । 
ओर कमके उदयसे गगद्दव प आदि की क्रिया नहीं होती क्यों कि वह 
अनादिसे हैं । उत्तर--यदि कमके उदयसे रागद्रप आदिकी क्रियांन 
होय तो कम छूटे ही नहीं। क्‍योंकि वह €्वभाव बन गया,- जैसे सुख 

खे का कारण कम साता असाता बेंद्नोय कम कहा दे इसी तरह राग 
द्रेध के कारण भूत मोद्दीय कर्म कहे गये. हैं।' जिनके मोहनीय कर्म 
शिथिल हद लाते हैं, उनके सुख दखमें राग नहीं जाता। अनादिसे: 
परम्परा हैं विवक्षित राग दूवेप तो कारण प्राकर हुआ बह 
कुंशणिक हूँ। 

हां एक शंका यह है कि जब कमके उदय आनेपर रागद्वेप 

होते तो उदय में भी आते रहेंगे ओर फिर बंध होते भी रहेंगे तब 
छूटना फैसे हो ? समावान--यह दोनों पदार्थ सत्तावान हैं। आत्मा 
ओर पुद्गल कम ये प्रकृतिसे परिणमते- ही रहते हैं । प्रकृतिसे कमेका 
भो मन्द्र अनुभाग आ जाता हूं, परन्तु उस मनन्‍्द अनुभाग की हृद 
होती हैं। उस मन्द अनुभागक्े समयमें आत्मामें सम्हालनेकी साव- 
धानी आई ओर करे बन्‍्ध कम हुए ओर उसको परम्परा कम होते 
होते समाप्त हो जाती है ओर कभी समय ऐसा आता कि वह कम वन्ध 
नहीं करता । ओदेयिकी क्रिया होनेपर भी वह क्रिया बन्चकों नहीं 
करती । यह कम मल्‍ल ओर आत्म मल्ल, दो मल्लोंकोी लड़ाई हें-। 
एक तरफ का फेसला नदीं दना कि कर्मके आधीन आस्सा को ही परि- 
एमत्ना पढ़ता , क्योंकि आत्म ज्ञानके अनुसार कमको भी तो मिदना 
पढ़ता । कमी लड़ाई ०क बनते बनते किस्शीडी ऐसी बात बन जाती है 
कि कर्मा से सदा केलिये छन्कारा मिल जाता हैँ | इस लिये अहंन्त 
भगवान की क्रिया ओदयिकी तो दें परन्तु क्रिया फलके नहीं करनेके 
कारण.वह ,क्षायि शो. ही मानती गई हं। कर्मका फल अन्त भगवानके 
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स्वभावके विद्यातके लिये नहीं होता तब ही उनकी क्रिया क्षायिकी है | 
हमको भी यटी सोचना चाहिये कि से भी एक निमित्त सात्र हू और 


दुनियांके और लोग भी निमित्त मात्र हैं और ग्रह कार्य अपने आप 
€ोते। दि.सी परपरिणतिमें ऋहंकार करता अज्ञान हे । 


एक सेठ जीफके न्यर लड़के थे। एक कमसाऊू शा, एक जुआरी 

एके अन्धा और एक पुजारी, ये चार लड़के थे। कमाऊ कमावे ओर . 
सभी खाबें। कमाऊकी स्त्री उससे रोज् लछे कि तुम तो कमाओ ओर 
दुनियां भरके एरे गैरे खाते हैं, हमें यह अच्छा नहीं लगता , इसलिये 
न्यारें हो जाओ। तब वह पिताजी के पास जाता हैं और कहता हैं 
कि हमारी स्त्री मानती नद्टीं है इसलिये हमें न्‍्यारा करदो । पिताजी 
कहते हैं कि अच्छा तुम न्यारे होना ही चाहते हो तो न्यारे हो जाना. 
परन्तु न्यार होनेसे पहले ' शामिल तीथ यात्रा तो ऋरलो | वे राजी हो 
गये । सबके सब ४ दिनके वास्ते यात्रामें एक शहरके पास ठहर गये | 
पहले-दिन पिताने कमाऊ बेटेकी २०) रुपये दिये ओर कहा कि सबके 
लिये बढ़िया भोजन लाओ । चह बाजार गया और उसने कुछ सामान 
खरीदा ओर उसे फिर नफे से बेचा और दो रुपये और कसाय ओर 
इस तरह २०) रुपयेका भोजन लेकर आया. ।. दसरे दिन पिताने 
जुआरी बेटेकी २०) रुपये दिये ओर कहा. कि वढिया भोजन लाओ। 
बेह बादार गया । “वहां रास्तेमें कहीं जुआ हो रहा था, तो उसने.चे 
२०) रुपये दाव पर लगा दिये, उसका दाव आगया ओर उसने २०): 
रुपये के ४०) रुपये चर . लिये और उन रुपयोंका कमाझ लड़केसे भी 

' $#ंछामोजन लेकर आया । तीसरे दिन अन्घे लड़केंकी बारी आईं 
“२०) 'रुपये दिये गये । अन्धेको रास्ता दिखानेके लिये उसकी 
स्‍त्री गई. रात्तेमें अन्धेके . एक पत्थरकी ठोकर लगी । तब्र उसने 
उस पस्थरको हीःबीचमें से : हटा देनेकी वात सोची, . ताकि उसीकी 
_' तरहकेआओर. अन्धोंके- उसकी ठोकर न लगे। उसकी स्त्रीने पत्यरकों 
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डटानेमें इसकी सद॒द्‌ की । जब वह पत्थर चुठा तो र्री चीख पढ़ो कि 
यहां:तो अशर्फियोंका हंड़ा पढ़ा हुआ है । उसने उन अशर्फियोंमें स 
कुछ,अशर्फियाँ लीं ओर घ्नसे अच्छासे अच्छा भोजन खरीदा ओर 
उस भोजन के साथ बाकी बदो अशधियां भी इसने लेजांकर पिता को 
दें दी | चाथे दिन पुजारी लड़के ७) बारी आई | उसको भी पित्ताने २० 
रुपये देकर भोजन छानेको कहा। उसने सोचा कि पहले भगवानके 
द्शन करल' ओर पृज्षा आदि से निवृत्त ढोल फिर भोजन लेकर घंर 
चलू गा ।. उसने उन रुपयोंकी सामग्रो आदि खरीद छी ओर १० बल्ले 
पूजनके लिये बेंठा वो शामके ५चज गये ओर बैठा ही रहा। यह 
देखकर मन्दिरके अधिष्ठाता देवफी थिन्‍्ता हुईं लिइसके पीछे सारे 
के. भूखे बे ० नि बे ५ 
घरवाले भूखे वेठ होंगे । देवताने उस जेसा द्वी रू बनाया ओर बेल 
ग डियाम बहुते अच्छासे अच्छा भ.जन लादकर पुजारीके पिताके 
पास चह गया ओर कहा कि पिताजी यह लीजिये भोजन । पिताने 
कहा कि शावाश | आज तो तूने कमाल कर दिया । जा सारेके सारे 
गांव को आज्ञ यहाँ ही भोजनका निमन्त्रण दे आ। सारेके सारे गांव 
को भोजने करायां गया, मिखारियोंकों भर पेट भोजन कराया ओर खूब 
 ठाटवाट किये। जब शामके ६.बजे तो पुज्ञारी पूजनसे उठा और सोचा 
कि मेरे प्रीडे आज तो सबके सब भूखे मरे। उसके पास जा पूजाके 
उपकरण आदि थे उनकी भी उसने वहीं छोड़ दिया ओर पिताक्रे 
पास भागा भागा गया श्रोर उसके चरणोंसें पढ़कर कहा कि पिता जी 
मुझसे बढ़ा अपराब हुआ । तब पिता बोला कि अरे तूने तो.इतना 
बढ़ा भारी चमत्कार दिखाया। तब बेटेने अपनी कथा सुनाई. ओर 
त्रोला कि आप लोग तो भूखे ही पड़े हांगे। तब पिताने भी स्सको संतरी 
ब्रात बताई। तब पिताने उस कमाऊ पूतसे कहा कि अकेले अकेले का 
* पुन्य फल देखा अब भों यदे तुमे न्‍्यारा होना हू य तो हं,ले तुमे न्‍्योरा 
“करदू.। तब कमाऊ लड़का बोला कि नहीं पिता जी. मेरा..पुन्य तो -दो 
' रुपयेका है, में “यारा द्वाव.रं कया करूगा ? इसूकिये जगतमें कुछमो 
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होरहा है। उसे देखकर हमें यह नहीं समझ लेना चादिये कि में जगत 
का कुछ करता हैं । बगतके सारे? काम अपने आप है। रहे हैं. में लगका 
“क्र्या.कास करता हूँ, इस प्रकारता विचार करके ऊपनो आत्माके 
स्वरूपको देखो और कोई प्रकारका विकल्प न करो | भगवानके कर्मका 
डदय भगवानके स्वभावकों नष्ट करनेंसें समर्थ नहीं हो सकता । 
'करमका उदय तो रागीके बंधका कारण है ता यद ती आगस का वचन 
' है, परन्तु भगवारके करके उदयका कोई फल नहीं हैँ । भग- 
वान की क्रिया ओदेयिकी तो है परन्तु मोहके उदयसे रहित होनेसे 
ओदयिकी क्रिया भी बन्धचका कारण नहीं है| यहां कम के उदय सब 
जग्ह चल रहे हैं, सदा चल रहें हैं, परन्तु अपनो शुद्ध आत्मा को 
चचीमें चलते रहें तो हमारे स्वभाव श्रद्धान विधात नहीं करते! द्रव्यमोद 
का उदय होनेपर भी यदि शुद्ध आत्माके भावसे बँध नहीं हा तो 
उसके बन्ध नहीं होगा, मोक्ष होगा। 
अच इस प्रकार यहां यह सिद्ध किया कि केंवलो जीवचा जो 
कर्मका उदय है, उसके उदयसे परिशासोंम विकार. नहीं होता । इस 
प्रकरणसे हमे यह शिक्षा लेनी है कि हमें भाग्यके भरोसे हो नहीं 
बैठना चाहिये | एक कर्मके ही आधीन बनकर नहीं रहना चाहिये ! 
अपने आपकी कर्मके आधीन नहीं बनना चाहिये। हमें अपना चेल 
सममभला होगा और पूर्ण स्वरूपकी : दृष्टि रखनी होगी कि हम जो 
कर संकेंगे तो पुरुषार्थंसे कर सके गे । प्राणी अपने आपसे ही परिण- 
मता ओर किसी का कुछ नहीं कर सकता । इसी तरह जगतके सारे 
जीव.अपनेमें ही परिणंमते जगतका कुछ नहीं कर सकते। ऐसे ही 
संसारसें हम अपने पुरुपार्थेसे ही तिर संगे,ज्ञानद्ष्टिके वलसे तिर सकेंगे 
ओर दसरोंके वलसे नहीं तिर रुकेंगे।अपने ज्ञानस्वभावकी चजह से तिर 
सकेंगेड्सलिए मोह आदि विभावोंमें पड़कर हमें अपनी आत्माफो चरबाद 
नहीं करना चाहिये | ओर एक आत्मदृष्टिको अपनाना चाहिये | तभी 
दमारा कल्याण हो सकतोई ओर हस संसार रुपीसमुद्रसे तिर सकते हैं। 
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अब यहां यह वन चल रहा है कि केवली भगवानकी जो 
समवशरणादि लक्ष्मी हे उनकी नहीं, लोगोंके कहनेमें ऐसा आता है 


के समचुशरणआदि, लोक पूजा आदिं, जितने भी हैं वे सब पुण्य के 
तब्रिपाक हैं| थे सब ठाठ वाट उनके स्वभाव का चात नहीं करते। थे 


भगवानके स्रभावका घात नहीं करते। तो कहते कि जब कम केवलीके 
स्वभावका ही घात नहीं करते तो उनकी तरह सभी जीवोके स्वभावका 
घात नहीं करते होंगे तो फिर ऐसा कहने में अनोखी बात 
क्यां बताई । सांख्यामिनिवेशी शुंकाकारका अभिग्राय यंह 
हूँ कि जितने भी जीव हैँ सभी जीनों के स्वभाव का कमे घात 
.नहीं करते | प्रयोजन यह है कि तत्त्त दो हैं, जीव ओर प्रकृति इनमें 
से जीव जो हे, वह सत्य जीव हैं पुरुष है बह हर प्रकारकी गड़व्डियों 
से रहित है, केवल अपने स्वरूपका लाभ करता है और कोई वात यह 
जीव नहीं करता | यह जितना भी ठाठवाट है सब प्रकृतिका है| इस 
तरह केवली क्री तरह सभी जीवों में ररभाव को घोत नह देखा जाता 
इसका समाधान करते हैं। 
५ किक. 
जदि सो सुहोव असुहो ण॒ हवदि आदा सय॑ सहावेण । 


संसारो विन विज्जदि सब्वेसि जीवकायाणं ॥४६॥ 

यदि जीव, अपने उपादान से शुभ अशुभरूप न होते.तो फिर। 

सभी जीवोंके संसारका अभाव होजायगा सो संसार का अभाव नहीं है 
यह तो स्पष्ट हो रहा है । जहां यह कथन है कि जीव शुभाशुभरूप नहीं 
. परिणमता वह परमशुद्धनिश्वयनयका कथन है। सर्वथा ऐसा नहीं है । 
इस ४६वीं गाथामें केवली की तरह कर्मोद्वारां सभी जीवोंके 
, स्वभाव, के, घातका अभ व निपिद्धकरते कम सभी जीवोंके स्वभावका 
धात नहीं कर पाते ऐसा नहीं है। लिश्वयके विपयको अशुद्धभाव होनेंपर 

भी पर्यायमें घटानेवाले सत्पथसे श्रष्ट हो जाते हैं एक सनन्‍्यासी और 
'एक शिष्य था | सन्‍्यासी शिष्यकों प्रतिदिन यही पढ़ाया करता था कि 
आत्मा पुरुष का. कम निर्मित्त आदि कुछ भी नहीं करता है, वह तो 
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केवल ज्ञाता दृष्टा ही है । किसो कारयसे पुरुष अशुद्ध नहीं होता एक 
दिन गुरूजी एक मुसलमान की दुकानपर रसगुल्ते खा रहें थे तो शिष्य 
उधरसे निकला ओर उसने शुरूजी के रसगुल्ले खाते रेख लिया । उसने 
गुरुजीके पास जाकर पूछा कि महाराज आप मांसवाली दुकानपर रस- 
गुल्ले कैसे खारदे हैं ? गुरूजी ने उत्तर दिया, कोन खारहा दे, आत्मा 
कुछ नहीं खाता दे न छूता ही हैँ । जो ख़ारदहा है वह खा रहा-- आ- 
त्मा नहीं खारहों | शिष्यको यह सुनकर गुस्सा आया और उसने गुरू- 
जीके एक तमाचा जड़ दिया । तब गुरूजी बोले अरे की गद्द क्‍या कररदा 
है तो शिष्य ने उत्तर दिया कि महाराज तमाचा तो आत्मामें लगता नहीं 
“है'ओर न यह आत्मा दुखी होता है और न पिटता है ओर न कुछ 
करता है । यह सुनकर गुरूका बड़ा क्षोम हुआ परन्तु सत्यताका पता भी 
लग गया। उसने शिष्यसे कहा कि तूने आज मेरी अखख खोलदी । 
इस तरह सब छुछ दुख सुख इस आत्मासें विषय कपाय राग आदि 
होते हैं, यह समूचे आत्मा के भाव हैं। पर्यावतया भी यह आत्मा न 
. करता है, न सोगता है; न कोई गड़बढ़ पैदा करता है, इस सिश्वया" 
भासी को सिश्याद्ृष्टी कहा गया हे। जो समूची बातको मानने वाला 
नहीं है व में शुद्ध बुद्ध हूं कुछ भो नहीं करता हूं ऐसी बात बनाता और 
अन्तरंगमें दुखी होरहा है, मोही भी हे.रहा हूँ उसको कहते हैं निश्चया- 
भासी । 
इस गाथामें वताया है कि आत्मा यदि स्वयं स्वभावसे शुभ या 
अशुभ नहीं होता तो समस्त जीवोंके संसार भी विद्यमान नहीं है ऐसा 
सिद्ध' होगा । यदि यह माना जाय कि आप्मा स्वयं स्वभाव से शुभ था 
अशुभ नहीं, है।ताशुभाशुभ भावषोंसे परणुमित नहीं होता, तो रूमस्ठ जीच 
निकायों के संसार भी विद्यमान नहीं है, ऐसा सिद्ध होगा। यदि यह 
आत्सा अपनी ही परणति से शुस रूप या अशुम रूप भाव से नहीं 
' प्रणमता होता ठो संसार के सारे जीवों के संसार का अभाव होता | 
प्रकृति ओर पुरूष का विवेक करने की आवश्यकता उस सिद्धान्त को 
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को क्यों पड़ी। जब आत्मा कुछ करता द्वी नहीं तो यह उपदेश क्यों करते 
हो कि पुरुष और प्रकृति में भेद विज्ञान करो । सिद्धान्त तो यह बनाते 
कि पुरुष अलिप्त हे और उपदेश यह दिया जाता कि मोह सें सतत पड़े 
रहो, प्रकृति ओर पुरुष में भेद विज्ञान करो । ऐसा कहने की आवर्य- 
कता क्या हुई भेद विज्ञान की आवश्यकता इसलिए है कि दुग्टी हम 
होते हैँ, संसार में भ्रमण करने वाले हम ही है, श्रम के कारण यह जीव 
शुभ ओर अशुभ भाव से अपनी परणति से परणमता । न परणमता तो 
संसार रूप भाव हो नहीं रहता । सारे जोबों के संसार नहीं हैं यह तो 
प्रकृति के संसार लगा हुआ हैे। प्रकृति ही करता होरहा है| यह बात 
सुनने में तो सुहावनी लगती परन्तु दे नहीं। संसार नहीं हे इसका अथ 
क्या है ? इसका अर्थ मोक्त है । सो हमारी आत्मा के मोक्ष है क्‍या । 
जब प्रकृति और पुरुष का भेद विज्ञान करो ओर वह दृढ होजाय ता 
मोत्ष होता | इसका अथ है अभी माक्ष नहीं, मोक्ष नहीं होना इसका 
भी नाम संसार है यदि यह आत्मा एकान्त से नियम से शुभ अशुभ 
भाव से नहीं परणमे तो हमेशा ही सर्व प्रकार से बिना विरोध के शुद्ध 
स्वभाव रूप ही इस जीव को रहना चाहिए। ते। सारे के सारे श्राणी 
समस्त बन्ध के साधनों से शून्य हो जाएंगे। बन्ध का साधन संसार 
ओर संसार का साधन राग है प है। सारे वेभव का कारण या साधन 
भी राग दूवेप हैं। संसार का साथन रागद्वेप मोह आदि और कम 
वन्ध का साधन भी राग दूवेपष मोह आदि भाव । जब कम वन्ध का 
साधन ही नहीं रहा तो उसके आवागमन ही नहीं रहा | संसार हो नहीं 
रहा दी नित्य मुक्त हेगया। 
अभी जैनियों में भी जो अध्यात्म का पाठ वतलाते हैं ऐसे 

त्यागी जन ने इस बात की श्रद्धा करली है कि एक आत्मा ऐसा है जो 
अनादि अर्नन्त नित्य मुक्तहै | वह वन्ब में पढ़ा हो नही था ओर बाकी 
जितने आत्मा कर्म काट कर मोक्ष में जाते वे नित्य मुक्त नहीं है । 
जेनियों में भी इस प्रकार की श्रद्धा करने लगे हैँ कि एक परमात्मा तो 
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अनादि अनन्त हैं ओर अनेक परमात्मा ऐसे हैं जो अनादि अनन्त नहीं 
। चह सिद्धान्त निक्रल कहां से आया । इसका उत्तर यह हु कि शास्त्रों में 
हर जगह यह लिखा कि अनादि अनन्त अहेतुक करता भोगता भाव से 
रवठित बन्ध मोक्ष की कल्पना से दूर, ज्ञान स्वभाव है| यह तो अपने में 
देखने की वात थी, अपने में निरखे ऐसा जो सामान्य भाव ज्ञान में हैं 
उसको निज में निरखो, वह है अनांदि अनन्त परमात्मा | कथन तो 
यह था कि बिंज में ही उस परमात्मा को ढूढ़ता। एक परमात्मा जो 
सब भेदों से रहित है, वह अपने अन्दर न पढ़कर दूसरे क्षेत्रा में पढ़ने 
लगा, ऐसो परमात्मामें दृष्टि आगई और जैनोंमें भी किसी में यह श्रद्धा 
बन बैठी । परन्तु ऐसा कोई आत्मा नहीं है जो अनादि मुक्त हो | परः 
आत्मा है ता सही | अनादि काल से मोक्ष भी जऊ। तो रहे हं, परन्तु जो , 
अनादि मुक्त हैं वे भी कभी संसार में थे। जब हम स्वरूप पर इृष्टि 
डालते हैं तोी उस रवरूप की आराधना में पड़ करके हमें जो फेसला 
देना पड़ता है, उस स्वरूप का घात नहीं हैं ऐसा देखना पढ़ता है तो 
यह कहना पढ़ता है कि प्रत्येक जोब कर्म से छूटा है, यह कहते हुए भो 
यह कद्दना पढ़ता है कि छूटने से पहले वह कर्म वद्ध था। न मोक्ष का 
आदि बताया जिसकी ओर संसार का भी आंदि नहीं है, फिर भी संसार 
मोक्ष से आठ वर्ष जेठा है इस तरह से अनादि मुक्त ईश्वर को कल्पन। 
लोगों में थी वह अपने आप में रहने वाले अनांदि अनन्त ध्र व ज्ञान 
स्वभाव को देखकर यह चर्चा करते। इस निजदृष्टि को भूलने का फल 
यह भूंल है | 
यह जीव स्वयं की परिणति से संसारी है | केवली बांहय पदा- 
था में रहते हुए भी स्वभाव के घात वाले नहीं है, इसीतरह से संसारी 
भी वाहय पदार्था में रखते हुए अपने स्वभाव के घात करने वाला नहीं 
हे ऐसा नहीं मानना चाहिए | संसारी के स्वभाव का घात तो होरद्व है । 
यहां एक प्रश्न उठां कि जेसे संसार की समस्त वस्तुए' अंनादि 
हैँ, इंस तरह से सिद्ध भी एक वस्तु है? वह भी अनादिसिंद्ध मानां 
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जाना योग्य है समांबान विद्ध वस्तु नहीं है, सिद्ध तो पर्याय हैं। 
आत्मा बत्तु ६ आर सिद्ध अवस्था है, पर्याय है, वस्तु नहीं । यह तो बरतु 
फो तरंग-अचंस्या हं। वस्तु की अवस्था एक रूमय की ही होती है। प्रत्येक 
अवस्था चरिकं है। सिद्ध वस्तु नहीं किन्तु आत्मा वस्तु हैँ । चह सिद्ध 
पयाव या स्ंगुणाकी पर्याय चाणिक हकफर उसकी एक ही प्रकार अनन्त 
काल तक हावेंगी क्योकि वह स्वाभावपनाय हैं | 
अब यह प्रश्न दोता है कि यह अवस्थाएं, संसार भी हैं, केचलज्ञान 

भी ईं, सद्ध भी हँ; तो क्या ये अनादि से चल रही हूं। उत्तर हूँ कि 
अनादि से ही चल रही हैं । परन्तु सपृह रूप से यह उत्तर होगा कि एक 
ही आत्मा में ये सव अवस्थाए' चल रही है। ऐसा नहीं हूँ। किसो 
आजमा की सिद्ध अवस्था है तो किसी को केवलज्ञान अवस्था हैं ओर 
किसी की संर्सारी अवस्था चल रही हैँ । 

यदि जीव अपनी परिणति से शुभ अशुभ भाव से परएमता है 
एसा न माना जाय तो बह नित्य मुक्त वन जायगा | इसलिए अ'त्मा के 
परणमन की उपादान कारण विवज्षित पर्यायो आत्म) वसु हं सत्ता हँ, 
इसलिए प्रति समंय निरंतर परणमता ही रहगा। आत्मा द्रव्य है इस- 
लिए परणमतं हूं। जब आत्मा का परणंमने का स्वभाव हूँ ता केमदिय 
की उपाधि रहगी तब शुभ अशुभ भाव से परणम जाबगा जेसे स्फटिक 
द॑ उसमें मयूरं पंख जटा आदि उपाधि लगादी जाय तो उसमें वह रग 
आजायगा , क्योंकि सरफटिक का उन परणमने का स्वभाव हूँ इसो तरह 
से आत्मा परणमे ब्रिंना नहीं रह सकता | 

इस तरह से बह बात सिद्ध की है कि संसारो दीव के यह कर्मो- 
दय सम्पदा ऐश्वय बवगरा स्वभात्र के विधान को करता दे ओर केवत् 
जानो के यू सभाव के विधांत के कारण नहीं हं। कोई वह किये 
सब तो स््रभांव का घात करने वाले नहीं हैँ, इनके छोड़ने का उपदेश 
कया करते । परन्तु इस जीव के कर्मेदिय का डंके लगा दे तव तक यह 
चाहय पदाथा को निर्मित्तमात्र वनां कर उन रूंप परणमता । 
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अब यह प्रश्न है कि जब यह जीव पहले शुद्ध नही था तो हम 
भी नहीं फह सकते कि वाह.य वस्तुओं ने हम अशुभदा या अशुद्धत 
लगाई | समाधान यहां पहले और वाद का सवाल ही नहीं, यहां तो 
वर्तमान काल में हा निमित्त नेमित्तिक रूम्बन्व हैं| अथोत्‌ जिस काल 
में उपाधि रूप निमित्त हे उस समय में वां राग दूवेषप रूप परणमत हे 
ओर अना दि से प्रति समय उपाधि रूप राग दबे रहे तब प्रति समय 
रागी दूवेपी रहा अतः यह आवश्यकता नहीं हू कि पहल शुद्ध हाय [फर 
निमित्त आये तो अशुद्ध हो नाग | दसरा कारण यह है कि जिस उपाधि 
के कारण आत्मा में वर्तमान में राग हें वह राग उस उपाधि के निमित्त 
से पहले नहीं था | ऐसी हालत में चतेमान में जो राग जिस निमित्त से 
हू ता है उस राग से तो वह आत्मा पहले शुद्ध था यहां शुद्ध से सतलवब 
सर्वथा से नहीं किन्तु उस विवक्तित राग से है वर्तमान में ज. कार्य 
होते हैं वे अनादि से नहीं चले आते | यदि अनादि से चले जाते तो यद्दां 
यह सनन्‍्देह होता कि जब पहले से दी ये चले आरहे हैँ तो फिर निमित्त 
 नास कया ? निमित्त ने जो उसी काल में गड़वड़ो की वह पहले तो 
नहीं थी । प्रति समय निमित्त रहा आर प्रति समय उसका कार्य रहा । 
ऐसा भाव इस जीव अनादि से चला आरहा है । इसलिए यह आवर 
यकता नहीं रहीं कि पढले थह आत्मा शुद्ध हो और फिर अशुद्ध हुआ 
हो । जेसे स्वर्ण पापाण का जब से जन्म हुआ तभी से वह अशुद्ध है 
शुरु से शुद्ध हीवे ओर फिर कालिमा आवे तो बह अशुद्ध होवे यह 
उसमें आवश्यकता नहीं रहतनों। जब्र उत्क्री अग्नि में पक्रा कर 
उसका निमित्त हटा देते हैँ तब वह शुद्ध दोजाता है, इसी तरह आत्मा 
में प्रति समय निमित्त हे ओर प्रति समय अशुद्धता हे 
जिसे शंका होतो है उसकी वह शंका उस सिद्धान्त में कहीं कुछ 
किसी ढंग से कही गई हो तो ही प्राय: उपस्थित होती है | इस गाथा में 
यह शंका उपस्थित की गई कि जैसे केंबली भगवान किसी बाहय कारण 
से शुभ अशुभ भाव नहीं परणमते, इसी तरह से संसार के कोई भी 
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जीव किसी भी तरह शुभ अशुभ रूप नहीं परणमते। निश्चय का 
सिद्धान्त में कथन था । उस कथन को सुनकर शुद्ध नय की बात बोलकर 
यह पड़ कर रह गये कि आत्मा शुभ अशुभ भाव से नहीं परणमता । 
शुद्धनय से इपके कया अथ हैं? जैसे ज्ञान में ज्ञान की पर्याए हती 
' जारही है | प्रति समय उप्तमें पयौण चल रही हैं और उन पर्यायों में 
लगातार एक चोज है जिसकी कि वे पर्याए हैं| ज्ञान की जितनी हालत 
ः हो रही हैं उन सब में ज्ञान कोई एक चीज है | वह एक चीज जिसे हम 
सममना चाहते हैं क्या वह कोई पर्याय रूप है। यदि हस किसी पर्याय 
रूप उसे खोजते हैं तो केवल पर्याय ही हमारे हाथ में आती है । इस 
लिए हम उस ज्ञान को किसी पयौय रूप न निरखं, एक रचरूप सव पौययों 
में अनुगत ऐसा निरखें तो हम एक शुद्धनय ज्ञान स्वभाव को जानसकेंगे 
शुद्ध रूप चह ज्ञान स्वभात्र तो किसी रूप भी नहीं परणमता । 
परणमता तो है परन्तु बह परणमन व्यवहार का विपय है | परन्तु नि९- 
चय से जिस एक चीज का बह परणमन है वह एक तत्व तो परणमता 
नहीं तो उसमें शुभ अशुभ भाव से परणमत नहीं हो सकता । ऐसा 
मानलो कि वह चीज नहों हम तो सोच रहें । क्यों कि चीज जो है वह 
द्रव्य पयायात्मक होती । सामान्य विशेषात्मऊ होती | इसलिए सांमान्य 
पिशेपात्मक उस चीज में जिस समय सामान्य को मुख्य रूप से देख रहे 
हैं उस समय की यह चर्चा है और उस वस्तु में जिस समय पर्याय को 
मुख्य करके देख रहे हैं उस समय की चर्चा है परणमत । और बिना 
पर्याय को भुख्य करके देख रहे हैं उस समय की चर्चा है परणमन नहीं 
जो परणमन है वह तो परणमन है ओर जिसका परणमन है वह एक 
सामान्य तत्व है। उसमें परणसन नहीं देखा जायगा । उस वस्तु की दृष्टि 
'के रूप देखो तो यह चर्चाहै कि वह चीज शुभ अशुभ रूप नहीं परण- 
मता। 
देखे मैया ! द्वाव्यार्थिक नय का लक्षण क्‍या ? व पर्योयार्थिक नय का 
लक्षण क्‍या ? चहां यह बताया कि द्रव्यपर्यायात्मक वस्तुमें द्रव्यकी मुख्य 
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रूप से देवो | द्रव्याथिक नय है द्रव्य पर्यायाव्मक वस्तु में प्रिशमन को 
टृष्टि से देखने वाले नय को पर्यायार्थिक नय कहते हूँ । सामान्य 
विशेषात्मक वस्तु सें सामान्य को मुख्यता देखने वाले नय को शुद्ध निर- 
चयात्मक नय कहते हूँ। और सामान्य,विशेपात्मक वस्तु व्यवहार को 
मुख्यतया देखने वाले नय को व्यवहारात्मक नय कहते हैं । सामान्य 
विशेषपात्मक कहने में वस्तु के दो तरह के तत्व हुए, सामान्य तत्व ओर 
विशेपतत्व । उसमें सामान्य तत्व क्‍या हैं ? यदि उसको निराकारता 
'से देखे तो वह सामान्य तत्व होगा और यदि पर्योय तरंग परणमन को 
देखे तो चह विशेष तत्व होजायगा । उस समय वह सामान्य तत्व नहीं 
होगा | वह सामान्य एक स्वरूप हैँ, सामान्य अंश परणमन रूप नहीं । 
उसका जो परणमन होता वह तो परणमन दे ही । किंतु सामान्य न 
शुभ रूप से परणमता ओर न अशुभ रूप से परणमता, ऐसी सिद्धान्त 
की चची जैन सिद्धान्त में है । उस चर्चा को सुनकर क्ितनों ही ने यह 
मान लिया कि यह आत्मा संसार में परणमता ही नहीं । यदि यह 
आत्मा शुभ अशुभ रूप भाव सेन परणमे तो व्यवहारनय से भी 
संसार नहीं रहेगा । 

एक वात ओर हूँ कि संसार व्यवहार से है कि नश्चय से । 
संसार व्यवहार से है | व्यवहार पक्त वाले मन में यह चुलबुलि रखते हैं 
कि व्यवहार से संसार है तो संसार मं,ठमं ठका है । परन्तु संसार व्यव- 
हार से है यह कहने का अर्थ यह नहीं लगाना चाहिए । अथ यह लगाना 
चाहिए कि पर्याय में संसार हे, द्रव्य में संस र नहीं है । सामान्य अंश 
में संस र नहीं है, जब हम विशेष अंश से देखते हैं तो संसार है। एक 
नय से संसार है और एक नय से देखते हैं. तो संसार नहीं है । यह . 
आत्मा शुद्धनय से शुभाशुभरूप नहीं परणसता इस तरह अशुद्ध नय से 
भी नहीं परणुमत्रा तो इसका संसार ही खत्म होजायगा। समी जीवों में 
संसार खत्म हंजायगा सो है नही प्रत्यक्ष संसार दीख रहा | तो यह 
सिद्ध होता कि आत्मा परणमसता है। परणमने का आत्मा का स्वभाव 
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है । वह कर्म,उ्पाधि के कारण उपाधियों का प्रहण कर लेता दै। ऐसा 
हीं होय तो संसार का अभाव हें.जाय। परन्तु ऐसा मानना ठीक नहीं 
क्योंकि संसार के अमाब का मतलब मोक्ष । परन्तु उन सब के ऐसा 
नहीं ईं। बुद्द संसार में पढ़ा हुआ है इसलिए सब संसारी संसार में पढ़े 
हुए हैं।व तो उसी जैन सिद्धान्त स्थादूवाद करी मुद्रा से मुद्रित हैं । 
ये ठो हमारो द्रव्य कम्पनी का ट्रेड मार्का है। जैन सिद्धान्त का भी 
ट्रेडमाका स्थादूबाद है। जिस ग्रन्थ के यह ट्रेडमार्कों हो उसी ग्रन्थ को 
'जेन शात्र कद्दा जः सकता हैं। ज़िस भ्रन्थ में वराधर हम लोगों को 
सम्भालने के चास्ते वीच में व्यवहार का प्ररपण है ओर निश्चय का 
'प्ररुूपण नहीं है त; उस शास्त्र से इसारा दित नहीं हो सकता | इसी तरह 
जहां व्यवहार का छूय्े भी नही वर्णुन में वहां द्वित नहीं तो निश्चय व्य- 
चार देना इप्टियों से स्वरूप क. समझा कर निश्चय की भी छोड़ 
देंगे और व्यवद्वार की भो छोड़ देंगे ओर एक निद शुद्ध आत्मा तत्व 
को कल्पना करेंगे। वह ज्ञान खभाव सामान्य है, वह तो शुभ अशुभ 
से नही ,परणमता । वह तो स मान्य दृष्टि से शुभ अशुभ भाव से 
'नही परणमतां । परन्तु जिस द्रव्य में वह सामान्य है, वहां भी शुभ 
अशुभ साव से परणमता और वह सामान्य उस समय उस दृष्टि में 
कहलाता विशेष | इसलिए हम अपने ज्ञान स्वभाव की दृष्टि को प्रवल 
सें प्रचल बनाए और पर्याय बुद्धि से अपना चिच हटावें। पर्याग का 
अनुभव हम यहां बरावर करते । परन्तु भेद विज्ञानसे व्यवद्वार करे नो 
कुछ उत्तम हैं जैसे में इस आत्मा से प्रथक चीज़ हूं, इसीतरह दुनियां के 
प्रत्येक जींद को देख फर भी हमारे अन्दर यद भाव आये कि उनकी 
आत्मा भी उनके शरीर से अलग चीज है । हमारी आत्मा भी इस 
'इंरीर से न्‍्यारी है, दूसरों के प्रति भी यही हे। यह भाव लाने में 
'कितनो अंडा भिटता । जैसे मेरी आत्मा मेरे शरीर से अत्ञग है उसी 
'तरह दूसरे की. आत्मा भी उसके शरोर से अलग है। आत्मा २ न्यारी 
'ईऔर  शेतैर शरीर न्यारे हैं। शरीर शरीर लड़ नहीं सकते, क्योंकि व 
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अजीव हैं । सब का स्वरूप बिल्कुल प्रथक है | इस दृष्टि 
से निरंतर बंधा हुआ भी राग मिटना भी सरल है।कदा 
चित राग मिट जाय तो जो अनुकूलता आई हूँ उससे सुख आ 
गे गया तो दसरे की चिन्ता करने से कया लाभ ? संसार अनादि 
से रहा और अनन्त काल तक रहेगा | जितने भी मोक्ष गये वो संसार 
का कक्ष चले जाने से गये। उनका रागादि भाव सब जाता रहां। यदि 
क ई मोक्ष चला जाता तो उसके पीछे भी संसार का कार्य उसी प्रकार 
चला करता । इसी तरह यदि घर से से कोई मर जाता दे तो भी घर 
का कार्य चल रहा है | इस से वरतु का स्वृतन्त्र स्वरूप जान *रए जगत 
के वाहय पदाथों से अपना चित्त हटा कर अयने न्‍्चरूप कः समझकर 
अपनी आत्मा की उन्नति सें लगो | यहाँ की सारी चीज तो स्वप्नवत है । 
केवल आत्मा की दृष्टि करने से ही सब कुछ होगा । यहां का कोई 
समागस किसी का भला नहीं कर सकेगा | 
ज्ञानके इस प्रकरणमें ज्ञानकी विशेषताओंकी वतलाते बतलाते 
वीचमें अभी ३, ४ गाथाओंमें ज्ञानका कुछ ऐसा आकार वसतन किया 
जिससे कुछ ऐसा अनुभव किया कि बड़ी कठिन चची करते हु वीचसें 
मानों आचाये महाराजने भी आरास,लिया और श्रोताओने भी आराम 
लिया । ऐसी आरामकी चची करनेके बाद आचाये सहाराज फिर वही 
वात लेते हैं। अब फिर उसी प्रकृतका अनुसरण करके यह वात वतलाते 
कि अतिन्द्रिय ज्ञान सबकी जानता है । अतिन्द्रियज्ञानका सर्वज्ञपनेसे 
झअमभिनन्दन करते हैं। अभिनन्दनको सारी शक्ति लगाकर भी की जावे 
तब भी उसके अन्दरको महा दताना अशक्य है, इसी तरह अतीन्‍न्द्रिय 
ज्ञान सहजही स्वच्छ और पूर्ण अनाकुल है उसकी महत्ता कैसे कही जाचे 
सो अतीन्द्रियज्ञानमें व्यक्त सामंथ्ये स्व को जानना भो है अत: सर्वज्ञपने 
से अभिनंदन करते हैं अभिनंदन करते समय अन्तरहस्य-अन्तर्महत्वका 
अठभव होते ही सर्व ओर से नन्द्न-प्रमे द होजाता है इस की शैलीसे 
यहां आचाये देव अतीन्द्रियज्ञानको सर्वज्षपनेसे अभिनन्दनते हैं । 
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जेतकालियमिद॒रं जाण॒हि ग्रूमवं रूमंतदों सब्ध 
अर्थ विचित्तविसमं ते णार्ण खाइयं भखियं ॥४७॥ 
केवलीके जाननेमें ओर हमारे जारनेसें ऐसा अन्तर है कि हम 
चीजको पकड़ते है और वे चीजको पकड़ते नहीं | पकड़नेका अर्थ हाथसे 
पकद़ता नहीं, वातचीनसे पकड़ना श्रद्धासे पकड़ना है । परन्तु उनके ज्ञान 
में वह पकदना नहीं होता । इस कारण हमें कई वार ऐेसी बीचमे शंका हो 
जाती है कि इसे भी जानता हैं तो केसे जानता हैं व कया जानता है,कहां 
जानता है तथा सबको केसे जाना | परन्तु ज्ञाननेका क्या काम है यह 
सोच तो कोई शंका नहीं रहती | जानने का काम तो केवल प्रतिभास 
मात्र हैं। उसके अन्दर विकल्प करना भी ज्ञानमें नहीं फंसा है | जेसे कि 
तत्कालके जाये हुए वालककी कमरेमें सारी चीजें प्रतिभासमें आती हैं 
परन्तु उनसें उसके विकल्प पेदा नहीं होता, इसी तरहसे जब तक ज्ञान 
इन्द्रियेसे पेदा होता हैं तब तक उसमें नाना उपाधियां होती हैं, परन्तु 
जब बह इृश्ट्रियों से रहित दोताता हैँ अथात्‌ अतिन्द्रिय ज्ञान होजाता हे 
वब स्वभावसे ही सबकी जानने वाला होता हूँ | केवलीका जानना ऐसा 
हू कि प्रतिभास मात्र । उनके ज्ञानमें सब वात गर्भित होजाती हैं । 
प्रतिभास सात स्वरूप होनेसे कहा गया कि वे अनन्त जान गये, परन्तु 
वहां अन्त नहीं कहा गया । जहां प्रतिभासत सात्र है, उसे हम अपनी 
भाषा सें कहें अपने विकल्परूप से सोर्चे तो उनका जानना न जानना 
समान है। ऐसा प्रतिभास सात अतिन्द्रिय ज्ञान जो है वह सर्वको जानता 
हूँ इस रूपसे प्रशंसा करते हैं। इस प्रकार निर्विकल्प प्रतिभास तक 
जावें तो प्रतिभास का विस्तार समझ से आये । 
जो ज्ञान में वंतेमानं कालकी बातका जानता है, भूत कालकी 
बातको जानता' हैं और भविष्यकी बात को जानता दे और जो रूचको 
एक साथ ही जानता-है,सर्व ओरसे सब आत्मभ्रदेशोंसे सर्वको जानता, 
विचित्र या नाना प्रकाएके पदाथां को जानता विपसमको जानता ऐसे 
अथो को जो जानता दे वह ज्ञान ज्ञायिक्र ज्ञान है । बतंसान कालमें 
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जिसकी व्तना कलित है, वर्तना माने उपंध्यथिति। एक समयक्री सत्ता 
को या एक समयके परिणमनको चत॑त्रा कह सकते | एक समय्के परि- 
णमको परिवतेनकी शक्लमें नहीं दान सकते । इसलिए एक समयके 
परिणमनोंका नाम बर्तना रह सकता । भिन्न समयके परिणमनको परि- 
णुमन कहा गया। एक समयमें यदि बतेना नहीं रहें, सत्ता नहीं रहे तो 
आगे भी क्या हो । वह सत्ता कुछ काम करके ही तो रहती, ते उस 
समयसें वह परिणमन चल रहा हैँ, परन्तु उस समयके परिणर्सन का नाम 
वतेना है। इस तरह वर्तमान कालकी चीज जिसके वतेनां कलित है 
अथवा चल रही है, अतीत कालकी ओर भविष्य कालमें भी जिसके 
वर्तेन कलित है, उनकी वर्तना कलित दे इसलिए जानते । कलित माने 
सत्ता का होना | वतमान काल, भूत काल तथा सविष्य कालमें उनकी 
ब्तेना कलित है इसलिए आत्माके सर्व प्रदेशोंसे तीनों कालोंकों एक 
साथ ही जानते। 
यहां एक प्रश्न यह उठता है कि ज़ब एक समयमें परिवर्तन नहीं 
ओर परिवर्तन भिन्न समयोंमं कहा जायगा और इसतरह केवली प्रत्येक 
समयकी सत्ताको जान रहे हैं, इसलिए उन्होंने पर्यायोंकोी नहीं जानी । 
इसको उत्तर यह कि एक समयमें परिवर्तन नहीं होता तरह वात भुकावले 
को लेकर कही है | एक समयसें जो परिशमन है वह पर्बाय नहीं है ऐसा 
नहीं । प्रति प्रति समयक्ा परिणसंन पर्याय ही है । परन्तु एकसमयंकी 
परिणति सें यह नहीं छांट सकते कि इसतंरंह यह इतना जुदा होगया 
इसलिए बता कहां गया। तीनों कालोंकी जो पर्याए हैं. जो बंतेनां है 
उस पर्यायकों वतनाके लक्षणं सें यह बतलाया कि यह नहीं बतला संकेते 
कि इतना वदल गया | यह बातएक समय की दृष्टिमे नहीं वतला सकते 
परन्तु एक समयमें जो वह ढेखनेमें आरहा है वह पर्याय ही है | एक 
समय बना भीं पर्याय ही है | प्रति श्रति समयक जो पर्यायें हैं उनके 
होनेके कारण हीं तीनों कालोमें पर्याए आती हैं ? ह 
' ऐसा हे, हर्मारे ज्ञानसें यदि एक समय २- पदाथे आगए तो २४ 
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पदांथ ज्ञान में तो एक साथ आजाते, परन्तु ज्ञानमें एक साथ आजानेपर 
भी जसे ये अपन स्थानपर तो न्यारे न्यारे ही हैँ, इसो तरहसे वह सब 
यौए एक साथ उपयोग भूमिमें आजाने पर भी उनके ज्षेत्रमें ते न्‍्यारी 
न्यारो ही हैं। इसी तरहसे अचलीके ज्ञानमें तीनों लोक ओर तोनों काल 
की सारी पयोए एक साथ आजाती, फिर भी कहीं ऐसा नहीं होता क्रि 
वहां क्षेत्र ओर कालमें संकरता आजाय । थे पर्याए जिस भिन्न भिन्न सत्ता 
रूपसे, पर्याय रूपसे अवस्थित हैं, वेसे ही उन्होंने जानी । उन्होंने उन 
पदाथा को इसी तरहसे जाना कि वे जेसे हैं वेसे होहैं। वे उनसें विकल्‍प 
नहीं करते । जो पर्याश् जिस कालकी हैं, जिस तरहसे हैं, जिस नम्बरसे 
है, जे। उनकी स्थिति है, वे सब एक साथ प्रतिभासमें आगई परन्तु उनसे 
विकल्प नहीं हंता कि यह भूतमें है, यह वर्तभानमें है ओर यह भविष्य 
हूं । जसे दत्कालका जायो बालकको सब चीज कमरेमें मालूम तो हैं 
परन्तु उसके यह चीज कोनेमें रखी है, यह छत पर रग्वी है, यह ख॑॑ टीपर 
पर रम्बी है, ऐसा विऋल्‍प नहीं होता, इसी तरहसे ज्ञानीकी पदार्थोके 
सम्बन्धमें विकल्प न होनेपर भी जहां जिस कालमें जो अवस्थित हैं वे 
सब परयौए प्रतिभासमें आजाती वहां विकल्प नहीं होता ! 
अभी एक प्रश्न यह उठा कि क्षेत्रकी चीज तो हमारों समममें 
आा सकती है, परन्तु कालकी चोज सब जो नहीं हैं जो होवेगी वह सब 
एक साथ केसे जांननेमें आ सकती हूँ | तो इसका समाधान यह है कि 
जब छदृमस्त के भी भूतकाल ओर भविष्यत्‌ कालकी वात आजाती है 
तो इसमें भी कोई सन्देह नहीं होता | परन्तु एक साथ केसे आजाती है ? 
एक साथ वहां क्यों आजति हैं, जेसेव्ां यह प्रश्न करते चैस इसमें यहां 


भी प्रश्न करना चाहिए कि जब ज्ञानका स्वभाव जानना है तो वहां क्रम 
क्यों लगाते हैं । हमारे जो कम-पड़ गया है, इसका कारण है हीयोप 
शम अवस्थामें रहने #ाले ज्ञानावरणके पुद्गल | उनके करण मात्रनि- 
मितमें दम तीनों कालके पदार्थेकी एक साथ नहीं जान सकते । एक 
साथ जान सकते इसमें कारण नहीं ढ,ढा जाता स्वभावमें- कारण नहीं 
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हांता, विभावमें कारण होता है, क्रममें कारण है और अक्रममें कोई 
कारण नहीं होत । क्रममें आश्चय है, खेद है, अफसोस है, पर अक्रमसें 
नहीं | वह अक्रमही-एक साथ जानता । 

प्रश्न यह होता है कि जो चीज सत्तासे नष्ट होगई उसका जाना 
केंसा ? इसका यह उत्तर है कि जो चीज नष्ट होगई उसको हम भी 
जानते | ज्ञानीपयोगमें इस ज्ञान भावमें जो समस्त ज्ञेयाकार मलक वे 
उस ज्ञान पर्यायमें वर्तमानकी तरह है। जैसे कि हमारे ज्ञानमें १० वर्ष 
पुरानी घटनाकीं याद औई तो वह आजकी हमारी ज्ञान पर्यायमें वह 
तो वर्तमान है परन्तु उस जगहमें ओर उस कालमें तो वह घटना तो 
भूत हो है। ज्ञानसें तो ज्ञेयाकार रूपमें वर्तमान है अथाव वे सबके सब 
हमारे ज्ञानमें कलके यह झलक तो वर्तमान हे, यह भलक तोहमा रे ज्ञान 
की इस समयपी पयौय है, इसलिए उनका जानना सब दमारे लिए बत- 
मान है, परन्तु वह घटना वर्तमान नहीं है। इसलिए जो वस्तु नष्ट होगई 
उसकी भी जाना जाता । 

ऐसे समस्त अथ समूहको, कैसा है यह अर्थ समूह, इसके बहुत 
सुन्दर विशेषण देते हैं, प्रथक प्रथक रहनेवाले जो निज निजके लक्षण 
हैं, जो पदार्थोकी विशेषता वतलाते हैं। ये जो अलग अलग अपना 
लक्षण लिए हुए हैं इनको कहते हैं उनकी लक्ष्मी। लब््मी नाम लक्षण 
का है। इस पदाथे7। जो स्वरूप है वह इस पदार्थकी लक्ष्मी है। आत्मा 
का स्वरूप आत्माकी लक्ष्मी है। प्रत्येक द्रव्यका लक्षण उस द्रव्यकी 
लक्ष्मी है । पृथक प्रथक रहने वाली रूप लक्ष्मी, उस लक्ष्मीसे इंगित 
किया हुआ जो अनेक प्रकारकी प्रगट चैचित्रय है जिसमें वह है अर्थ 
समूह । जिन अर्थोर्में यद्द बात प्रगट कर देते हैं कि यह भिन्न भिन्न 
परिणतिक लिए हुए हैं, भिन्न भिन्न परिणतिको लिए हुए नाना प्रकार 
के पदार्थोकोी यह ज्ञान जानता है और केसे हैं बे पदाथे ? विपम हैं । 
आग ररस है, पानी ठंडा है, यह दोंनोमें विपमता है | परन्तु दोनों का 
क्वान एक साथ है। इस ज्ञानमें परमपर विरोधी अनेक पदाथ रहते हैं । 
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एरत्पर विरोधी अथात पैदा होतो है श्रसमानता जिसमें, ऐसे ये पदार्थ 
है | यहां राज्यशाप्तन जैसी चीतराग अवस्था हूँ कि व्यवहारमें विपमता 
ह/ते हुए भी चतुर राजा वह है कि सब को अपने शासन सूत्रमें बाधें 
रक्खे | इस लोकमें नाना प्रकारके पदार्थ अलग अलग जाती और 
परिणतिमें रहते हुए एक समयमें जिनको जान रहा देऐसा वह ज्ञान है। 
वह चिचित्र विपम सर्व पदार्थाकी एक साथ द्वी जानता है । इसलिए वह 
ज्ञान क्षायिक कहलाता दे | स्वभाविक कहलाता है । खाव विशेष तके 
का गोगचर नहीं। जैसे काई पूछे कि नीमके पत्ते कड़वे क्‍यों होगए 
उत्तर दिया जाता, उतका स्वभाव है ।स्वाभवर्स शेविप तके नहीं उठा 
करते | क्वानका स््रभाव जाननेका है उस खमभावसे ज्ञान सबको जानंगया 
यह तो उसका स्वभाव है। सबका जानता है इसमें आपत्ति पेश करने 
की गु जाइश नहीं | अपनेमें आपत्ति करो कि में त्रिकालको क्‍यों नहीं 
जानता । में सबको क्‍यों नहीं जानता | अपने क्रम ज्ञानसें प्रश्न पेदा करें 
ओर कारण खोजें इसका भी उत्तर साफ है कि वह ज्ञान समस्तअथे 
समूह में एक दी कालमें प्रकाशित करता है क्यों कि केबलीके ज्ञानावरणी 
कर्म पुद्गल नहीं रहे। क्यीपशम जो पहले अवस्थरामें रहते थे वे ज्ञाना- 
बरण कम हैं। ज्षयोपशम अवस्थामें रहने वाले जो ज्ञानावरणके कर्म 
पुदगल हैं वे कारण थे हमारे ज्ञानकों क्रसे चलानेसें । उस में यह 
व्यवस्था है कि ज्ञानका उपयोग कमसे चलता । जिनके मतिज्ञान ओर 
भर तज्ञा न भी हैं उनके भी दोनों ज्ञान एक समय सें नही चलते । हमारी 
भी यही व्यवस्था है जिनके ये दोनां ज्ञान हैं। ओर इस तरह जितना 
भी हमारा ज्ञान आता है सब्र क्रकी लेकर आता है। इसमें कारण 
यह है कि चयोपशस अवस्था में रहने बोले ज्ञानावरण कर्मे पुदुगल 
वहां हैं। फेबलीका ज्ञान उन कज्योपशम अवस्था में रहने वाले ज्ञानावरण 
कर्म पुदगलोंके अभाव से सबकी जानता है । सब ओर से क्‍यों जानता, 
अब यह प्रश्न उठता है । सब ओर से थों जानता है कि वह सबसे 
निर्मल होंगया। ॥कसी भी आत्म प्रदेशमें कोई कालिमा नहीं रहो | 
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उसमें प्रतिनियत देश विशुद्धि भी नहीं हावी । जसे एक कमरे में ५ 
खिड़कियां हैं तो प्रति नियत अवकाश होनेसे हम स्िंडक्रिये से ही जान 
सकते हैं, परन्तु भींत सारी गिर जाय तो सब विकाश देगया और मन 
तरफ से देख सकते | जब प्रतिनियत देशविशुद्धि दी नहीं रही ओर 
सर्व विशुद्धि रह जाय तो यह आत्मा सर्च ओर से आनता है। उसको 
सर्वक्ञ कहां गया है, अनन्तज्ञ नही कहा! गया। अनन्त कई प्रकार के 
होते हैं और वे सारेके सारे केवलज्ञानसे कम होते हें । कम हो[त है 
ऐसा कहने सें कही यह दृष्टि नहीं लगाना कि उसकी हृंद दोागई | हद न 
हेनिपर भी कम अधिक का यहां प्रयोग है । क्‍्यांकि सर्व पदाथ समूह 
मिलकर भी केवलज्ञान की शक्तिके जो अंश हूँ उनकी वरावरी नहीं 
कर पाते। जैसे किसी आदमीकी समझ की हद १०० की संख्यासे परे 
है और दह दा जोर रूगाकर सी केवल १० तक दी जान पाता और 
पूछता कि १०० कितने होते तो बताते कि १०० में से १० घटा दो 
ओर जो बचे उसमें १० जोड़ दो इतने १«० देते हैं । इसी तरह 
व॒तांते कि केवलज्ञान की शक्तिके अंश इतने हैं. कि सब प्रकारके अंशों 
को सत्र प्रकारके अथे समूहों को जोड़कर उसमेंसे घटादी ओर ज कुछ 
चचे उसमें उन अंशोंकी जोड़ दो, इतने केवल ज्ञानकी शक्ति के अंश हैँ । 
केवली भगवान केवल पदार्थों को ही जानते होते तो कह देते कि थे 
अनन्तज्ञ हैं, परन्तु केवली तो अपने ज्ञानकी शक्तिके अंरोंकों भी जान 
रहे हैं, पदार्थो' को भी जानते हैं, जितने केवलो हुए हैं. उन सबकी 
शक्तिके अंश भी जानते हैं, उनकी ज्ञान पर्याय को भी जान रहे हैं, 
इतना जानने कें कारण उनको अनन्तज्ञ न कह कर सर्वेज्ञ कहा गया | 
भगयान का ज्ञान अलौकिक है। उसमें ऐसो स्वच्छुता-है कि सब प्रति- 
सास उससे आ जाता । परन्तु वह हम लोगोंकी तरह हम लोगोंकी दृष्टि 
में स्पप्ट कहा जाता है ऐसा सष्टामास उनके ज्ञान से आवबे तो वह सचज्ञ 
नहीं रह सकते , वे तो हमारी दी तरह रह ज्ञाऐंगे। उनका ज्ञान तो 
सबका प्रतिभास है। यह केस समझा जाय कि सर्व का प्रतिभास है ? 
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उनके से ज्ञानावरण का क्षय है| गया। ज्ञानावरण कितने थे ? हमारी 
आत्मामें ज्ञानावरण कितने हैं, जितने ज्ञान हैं व्तने ही ज्ञानावरण हैं । 
लितन ज्ञेयोंका ज्ञ।न है उनने हो ज्ञानावरण हैं। उन सबका क्षय हाथा 
ओर क्षयोपशम यहां रहता नहीं ते थे सर्च को ही प्रकाशित करेगा । 
जब तक च्योपशस रहना तव तक्र सर्वेको प्रकाशित नहीं करता । सर्वज्ष 
ज्ञान में क्षयोपशस नहीं रहता तब वह सबके प्रकाशित करेगा । 

अब कहते क्रि दिचित्रको भी प्रकाशित करता | लाना ग्रकारक्ी 
सत्ताम रहने वाले विचित्र पदार्थाकों भी प्रकाशित करता । ज्ञानके स्व * 
प्रकारके ज्ञानावरण का होगया क्षय ओर कुछ ही प्रकारके ज्ञानावरणी 
जो ज्ञयोपशमरूप चल रहे थे उनका भी होगया विनाश्‌ इसलिए बे 
विचित्रकों भी प्रकाशित करते | विपरकी भी जानते । असमानजातीय 
ज्ञानावरणका होगया क्षय और कुछ समान जातीय ज्ञानावरणोका 
क्षयोपशम जो हुआ था उसका विनाश हें नेसे वे विपमकी भी जानते है: 
फिर कहते कि ज्यादा विस्तार करना व्यर्थ है। मालूभ होता कि जैसे 
व्याख्याया व्याख्यान देना देता श्रोताओंकी देख लेता कि सनते सनते 
थक गये तो कहता कि अब से आप लोगोका च्यादा समय नहीं लेक 
फेवल उपसहार करके अपना स्थान ल॑ गां, उसी प्रकार आचाये भी जो 
यहकहते हूं कि हम विस्तार करना नहीं चाहते उसका यह तातपर्य ६- 
गा कि उन्हंने समझा कि ज्यादा विस्तार कर देनेसे प्रन्थके वढ जानेके 
कारण लोग उस पढकर थक जाएगे | इसलिए कहते कि ज्यादा विस्तार 
क्ररना व्यर्थ है। सारा/तात्पर्य इतना चर्णन करनेका यह है कि ज्ञानका 
स्वभाव जानता हैं| जाननेका अथ प्रकाश है और उसका प्रकाश निन- 
वारित है ऐसा प्रकाश करके सत होनेमें ज्ञायिक ज्ञान स्वभाव हीं सर्वे 
जगह सब प्रकार सर्वको हीं जानता यहतात्पये निकला । 

आगे चलकर यहवतलाया हैं कि जो सर्वकों नहीं जानता वह 
एकको भी नहीं जानता | सबकी न जानता हुआ एकको भी नहीं जान- 
ता इसका निच्भय आचाय देव करते ह-निम्वय प्रभुकी आत्मामें नहीं 
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किया जारहा है चरतुत, निश्चय निम्य करने वाले आत्मामें ही होना है । 
श्रानकी व्यज्जना कैसी होतो है निरमित्त दृष्टि छूट कर तथा वाहयबरिकल्प 
सीं छूट कर आत्मा सें ज़ाननकी क्‍या परिस्थिति होती हैं इन रहस्थोक्रा 
अनुभव करने वाले आचार्य निःशंक्र निश्चयकरते हैं । 
जोण पिजाणदि जुगवंअत्थे तिकालिगे तिहुदणत्थे | 
णाहूँ तस्सण सक्क सपज्जयं दव्बमे्ग वा ॥9८॥ 

जो त्रिकालबर्ता ज्िभुवनस्थ सब पदार्थों के युगपत््‌ नहीं जानता दे वह 
निज आत्मा को भा नही जानता है अथवा वह सब पयोयो सद्दित एक 
भी ज्ञय द्रव्य को नहीं जानता | एक ही पदार्थ को समस्त पर्याय सहित 
जाननेकी योग्यता उन्‍्हींमें है जो सब द्रच्योंको सर्वपर्यीय सहित जानत। 
दे । अथवा सर्वेज्ञका ज्ञान समस्तज्ञे याकार परिणत है सो सबस्ञे योंके दान 
ने पूचक हा तो खुदका जानना घन सकता दे । ह 

...  केबल्ली भगवान सबके जानते हैं इसलिए वे अपने आप को भी 
सही जान जाते हैं! यदि वे सबको नहीं ज्ञानते होते तो अपने आपक' 
भीसही नहीं जान सकते थे। वे फेवली तीन कालके .रहनेवाले परदार्थाको 
तीन ले कके रहने वाले पदार्थाक्रो एक साथ नहीं जञानते हैं तो सर्व 
पर्यायों सहित जो एक सिम स्वभाच है उसे भी जाने में वे सेमथ नहीं 
हो सफ़ते | एक तो आकाश द्रव्य है, एक धरम द्रव्य है, एक अधर्स द्रव्य 
है, असंख्यात काल द्रव्य हैं, अनन्त जीव द्वव्य हैं आर उससे भी अन- 
न्त गुण पुदगल द्रव्य है, ये समस्त हो योक्री च्चो चल रहो है । इससे 
कहीं यह वात नहीं सिद्ध होगी कि पुदगल , द्रव्योसे तो अनन्तवेमाग 
कम जीव द्रव्य है, इसलिए उनके तो. अन्त आजाता होगा । परन्तु ऐसा 
नहीं है । जोब भो इतने अनन्त हैँ कि जिनका अन्त है ही नहीं और 
इसितरह से अनन्त पुदगल्ल द्रव्य हैं जिनका कि अनन्त नहीं है । यहां 
एक जा[वबर्क हो भोगमें श्राने वाले एक जीवके हो सम्बन्धमें आने वाले 
पुदगल अनन्त है। सबसे सूच्म अवगाइना चला जीव सूक्ष्म निगों 
दोयाजीव होता है। उसके भो ओदारिक शरीर ज. होता है उसमेंमी 
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अलेक वर्गणाए' हैं और जो एक एक जीव के साथ कर्मों का सम्बन्ध 
वहां कम वर्गणाए' सी अनन्त हैं | यदि जितने जीव होते उतने ही 
कर्म होते , उतने ही कम परमाणु होते, ते एक परमारु सें या २, ४ 
परमासुओंके स्कन्ध में इस निमित्तपने की कारणता नहीं हो सकती कि 
वह जीवके कपाथ सावका निर्मित्त हो सके । ऐसे एक ज्ीवको जाननेके 
लिये अनन्तानन्त कर्म परमाणुओं की आवश्यकता है। उस जीवके 
शरीरके परमागणुओं वी संख्या भी अनन्त असंख्यात हैं, तब फिर जिन 
कार्यो को यह जीव छोड़ चुका है ओर जो उनके रूपको देख रहा है तो 
ये अनन्तानन्त कम परमारु भी उनके दीखने के आगये । तो जीव 
द्रव्य से अनन्तानन्त गुर पुदुगल द्रव्य हैं। इतना ही नहीं कितने ही 
कितने ही इन द्वव्योंमें से प्रत्येक को अतीत और अनागत कालमें जो 
अनुभव सें आने वाली पयाएं हैँ उनकी अलेक पयोगोका जो एक 
प्रवाह होता है , उस एक प्रवाह में पतित अनन्त पंयौयोंका भी ज्ञान 
हो गया। इतने तो सारे अनन्त द्रव्य हैं ये सब स्वतन्त्र है | अन- 
न्तानन्त जीव द्रव्य, अनन्तानन्त पुदूगल द्रव्य, आदे सब अपनी, 
अपनी सत्ता को लिये हुये हैं। असंख्यात काल द्रव्य हैं वे भी, आकाश 
द्रव्य, धर्म द्रव्य , अधमे द्रव्य, वे भी सब अपनी जुदी जुदी सत्ताको 
लिये हुए हैं। अवच्वल्न तो इनकी संख्या ही अनन्तानन्त है, फिर इनकी . 
अनन्तानन्त पर्याएं' हैं। यह सब मिलकर ज्ेय कहलाते । अनन्तानत 
. द्रव्य ओर उनकी प्रत्येक की अनन्तानन्त पयोएे, यद सब समूह श्ेय 
है। और यह ज्ञाता कौन है ? एक जीव द्रव्य ज्ञाता हैं। एक तो ज्ञाता 
ओर ये सब के सब ज्ञेय हैं | ज्ञाता सी वय्यपि अनन्तानन्त है, परन्तु 
एक ज्ञाताके ' लिये तो सबके सब ये शेय ही हैं। इस तरहसे शेय तो 
कितने ही हैं, परन्तु ज्ञाता तो एक जीव द्रव्य है। सो वह जीव 
द्रव्य, जो कि अपने पूरे ज्ञान स्वभाव में आगया हैँ , वह जीव द्रव्य 
यदि सर्व को जानने वाला नहीं है तो अपने आपको भी नहीं जान 
सकता | सर्व को जान लेता है इसी लिये अपने को भी जानता। 
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किस तरह से सब को जान लेता ? जब कोई ज्ञानावरण ही नहीं रहता 
तो इस ज्ञान में ऐसा स्वभाव प्रगट होता है कि सब इसके ज्ञेय दोजातें 
। ऐसी हालतमें यदि भेयों को न जाने तो अपने आपको केसे जान 
सकता है। जेसे एक दर्षश है, दपणुके सामने एक पेड़ खड़ा है, पेड 
की डालियां, पत्त , पुष्प, फल, छाल आदि सभीके सभी दर्पण सें प्रति 
बिम्व में आ रहे हैं' आप प्रतिविम्ब को मत देखो, दर्पण को देखलो, 
क्या बिना प्रतित्रिस्च के देखे दर्पण को देख सकते हो ? प्रत्यक्ष बान है 
कि आग. दर्पण को नहीं देख सकते । दर्पण का प्रतिविम्ब और उसकी 
सारी पर्याएं देखने पर ही दर्षश देखनेसें आसकता है । जेसे ज्ञानी के 
ज्ञानसें सबे पाए आई' , वहां सर्वे जेयोंकों नहीं जान पाया तो चह 
अपने ज्ञानकी भी नहीं जान सकता | समस्त ज्ञेय जोननेमें नहीं आने 
पर वह एक भी ज़ाननेमें नहीं आ सकता। जेसे कोई अन्धा सर्यके 
ढ्वारा प्रकाशमें आने वाले पदार्थों को नहीं देख पाता तो एक सूर्य को 
भी नहीं देख पाता , इसी तरह से यदि कोई सब ज्ञेयों को नहीं जान 
पाये तो अपनेमें अवस्थित एक आत्माको भी नहीं जान पाता | कारण 
यह है कि जब सारे झ्ानावरण समिट _गये और ज्ञानका स्वभाव जानने 
का है और सब शेय इस स्वभाव के कारण ज्ञानमें प्रतिविम्बित होते 
हैं, कं,ई यदि यह चाहे कि उन शेयोंकों न जाने और अपने आप को 
जान जाय तो यह वात नहीं हो सकती । जब जेसे प्रतिविम्ब को न 
देखते हुए दपणको भी देखने वाला नहीं वन सकता , इसी तरहसे सब 
ज्ञेयोंकी न ऊ'नते हुए वह केवली अपने आपको भी नहीं जान सकता | 
जिस ज्ञातामें ज्ञान ख्व॒भावके का<ुण सर्व ज्ञेयोंका आकार आया, वहां 
वह सब ज्ञेत्रोंकी न जाने तो वह अपने “आपको भी नहीं जान 
सकता । 
'.. इस गाथाको इस तरहसे सोचना चाहिये कि कफेवलीका ज्ञान जो 
है उसका ज्ञान स्वभाव होने के कारण सर्वे ज्ञेयोंका प्रतिबिम् उसमें 
आया है। प्रतिविस्व॒ नहीं आता उसका अहण आता है जिसको ज्षेया- 
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कार कहते । उनके ज्ञानमें सव ज्ञेयोंका झेयाकार आता | इतना मानने 
के बाद इस गाथाका रहस्य समझो | यदि चह ज्ञानी सब जोेयोको नहीं 
जानता तो वह अपने आपकी भी नहीं जानता । जैसे एक गोले के 
प्रमाण वाली अग्नि, यदि वह इतने दाह्मयकों नहीं ज्लाती है तो वह 
अग्नि इस समस्त दुशनके आकार झरुपमें नहीं परशसन सकती । जेसे 
समस्त दाह्मकी जलाने वालों अग्नि समस्त ईंधन के कारण जो दाहय॑ 
आका र वना तब वह इतने आकार की अग्नि कहलाई । इसमें दोनों 
चीज है, जेसे मानो कुछ इतने छोटे कन्डे में आग लगी है उसके पुरे 
कन्डे में आग लग चुकी है, अब यह जो है यह इतने समरत एक 
दहन आकार रूपमें केसे परिशमी, क्या करती हुई परिणमी ? इतने 
कन्डेकी जलाती हुई ही इतने स्वरूप रख पाई | इसी तरहसे समस्त 
हेयाकी जानने वाला ज्ञानी समस्त ज्ञेयोंके निमित्त कारणसे समस्त 
जेयाकार शेयांमे परिणमता, इसी तरहसे ज्ञाता यह आत्मा होनेके कोरण 
नी आत्माको परिशमता है। जैसे कहपना करो कि यदि वह दपेण 
खुद जानने वाला होता तो वह दपेण अपने निज स्वभावक्रो निज 
परिणाम को तव तक नहीं जान पाता जब तक वह अपने सारे प्रति- 
विम्ब को नहीं जान लेता । इसीं तरहसे आत्मा तो स्वयं का जानने 
वाला हूँ हह। यह आत्मा स्वयं का जानने वाला तब तक नहीं बन 
सकता ऊवब तक कि इसमें समस्त शेयाकार के प्रहणको नहीं जार पाया, 
तब तक वह अपने आपको भी नहीं जान सकता |! 
इंस बातको अपने पर घटाओो। केवलीको छोड़ दो | हम अपने 
आप को जो अनुभव कर रहे हैं, हम अपने आपके ज्ञानको जो जानते 
हैं तभी जान पाते हैं. कि हमारे ज्ञानमें जो भी आये इसफो जानते 
हुए ही हम अपने आप को जांन पाये। जो जेसी अवस्था है उंसी 
अआवस्थामें जितना नेयोंकों जानना हो रहा है ओर जो जेयाकार जान 
रहे ह उनको जाने बिना अपने आपको नहीं जान पाते । यहां तो हमारे 
में कंतिपंय शेयाकार आते हैं ओर वहां केवलं।के ज्ञानमें' सबे शेयाफार 
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एक समय में आते हैं । 
यहां यह प्रश्न किया कि केवलीकी उस वातकी समभलेके लिए 
यह दृष्टान्त किया, कि ज्ञेयाकार को जानकर भी हम अपने आपको 
जान पाते। परन्तु जेयाकारकी जानकर भी अपने आपको नहीं जान 
पाते ऐसे भी कई व्यक्ति यहां हैं। उत्तर यहां आत्माके साधारण अनु- 
भव से सतलव है। आंत्माके अनुभवके बिना दुनियां का कोई प्राणी 
नहीं रहतां। मिथ्याशृष्टि सुख दुख रूप से अनुभव करता , सम्यकदष्ट 
अपने आपको धर वज्ञान सभावस अनुभव करता, परन्तु अनुभव करने 
से अलग कोई नहीं रहता। ज्ञेयाकारों का अनुभव किये बिना वह 
अपने आपका अनुभव नहीं कर सकता | अपने आपके सत्य अनुभ + 
करने की वात नहीं कही है । जेसा भी अनुभव हो उस समय वह 
ज्ञान उन पर्यायों के अनुभवके बिना नहीं हो सकता। निगोद से लेकर 
सिद्ध पयोय तक सब जीवोंका यही हाल है। प्रत्येक द्रव्य अपनी ही 
परयोयोक्रा अनुभव करता ही है। ऐसा द्रव्य का स्वभाव है। 
यदि मिथ्यांटष्टि अपनी आत्माका अनुभव न करे तो उसे सुख 
टुल हो ही नहीं सकता | यहां आत्माका अनुभव करने का तात्पयें सच्ची 
आत्मा का अनुभव नहों । आत्माके अनुभवके बिना सुख दुखका अनु- 
भव नहीं हो सकता | सुख दुख का भी अनुभव आत्माका ही अनुभव 
है। सस्यकदृष्टि तो अपने अन्दर आये हुए पापों की विवेचना करता 
है ओर मिध्याद्रष्टि अपने अन्द्र आये हुए पापों की विवेचना नहीं कर 
रहो है, वह तो अपने अन्दर आये हुये पापोंका अनुभव कर रहा है । 
दोनों जगह अनुभवन चल ही रहा है । जैसे किसी मिशथ्यादष्टि ने 
किसी स्त्री पुत्रके विषय में ऐसा परिणाम किया कि यही में हूं, यह 
निकृष्ट दरजेका परणाम हैे। पर पदाथे के लिये यह सोचना कि यह 
में हूं, यह निकृष्ट परिणाम है। पर पदाथेमें यह मेरा है यह उतना 
खोटा परिण.म नहीं, परन्तु यह में हूँ यह तो निकृष्ट परिणाम है। यह 
मेर है यह कहता हुआ वह यह तो कह रहा कि इसकी सत्ता न्‍्यारी है 
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ओर मेरी सत्ता न्यारी है । यह परिणाम करते हुए उसने उस पदार्थ 
पर दया तो कर रखी है कि उसको सत्ता से न्‍्यारा रखा इसमें अपनी 
भी दया आगई। परन्तु यही में हूं? कहने में तो उसने उसकी सत्ता 
ही मिटा डाली । ऐसा कहने में कि वह आत्मा वह बन गया इसमें 
तो उस आत्मा की सत्ता ही मिट जाती। इस परिणामसे तो उसने 
विश्कुल्ष अशुद्ध परिणाम का अज्लुभव किया परन्तु ऐसा होने पर भो 
उसने अपने विकल्पका ही अनुभव किया न कि परका वह उसको 
जानता मात्र है। जो केवली जिनका ज्ञान स्वभ.व होने के कारण सर्च 
शेय जानने में आये, यदि वह सब शेयोकों नहीं जाने तो अपने आप 
को भी नहीं जाने । 

प्रश्न उठता कि ऐसा समझाने का अभिप्राय क्या है ? अभिप्राय 
यह है कि कहीं कोई यह घारणा न करले, जैसे कितने ही सिद्धान्त भी 
ऐसे हैं कि आत्मा तो केवल आत्मा को ही जानता , जेन सिद्धान्त में 
भी यही- सिद्धान्त हे, निश्चय से आत्मा आत्माकों ही जानता, ऐसा 
सुनकर कोई जीव इस सन्देहमें नआ जाये कि आत्मा तो केचलं 
आत्मा-को ही जानता, और किसी भी पदार्थको नहीं जानता उसका 
समाधान करने के लिये यह बात वतला रहे हैं कि जो समस्त हे योंका 
समस्त ज्ञेयाकार प्रहए रूप पर्यायमें आगये, से ज्ञेयाक्रार उस ज्ञाताके 
ज्ञानमें गृहीत हैं यह वतलानेके बाद थह बतलाते कि नियम से खबे 
जयोंके.जाने बिना अपने आपको नहीं जरन सकते। यह कहते हुये उन 
के हित के स्वरूप का ज्ञान करा रहें हैं। उस हालतमें वह ज्ञानी भो 
समस्त झेयोंकी नंहीं जानता। समस्त श्ञेयेंके निमित्त स जो समस्त 
हो याकार पर्यायोसे परिणति हुईं वढ ज्ञान है उसे जोनता | बदि समस्त 
शेयाकारों को नहीं जाना तो उस ज्लेयाकार स्वरूप आत्माकी भी नही 
जान सका । वह आत्मा भी स्वानुभाव अत्यक्ष में नहीं आ सकी । जैसे 
' दर्पण प्रतिविम्ब के ज्ञानके बिना नहीं देखा जा सकता , इसी तरह से 
ज्ञान का स्वभाव ही ऐसा वहां है कि समत्ष् ज्ञेयोंके आकारसे ज्ञाना- 
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कार परिणम रहा हैँ तो वहां भी यह नदी' दे सकता कवि समस्न जेयों 
को न जाने और अपने आपकी जान जाये । इस प्रकार यह वात सिद्ध 
होगई कि जो अपने आपको नही जानते थे सबका यही जानते और 
जिसका अभिप्राय था कि आत्मा केसी है घड़ बात जब तक जानने में 
नदी आयेगी तब तक कि बह अदने आपका नहीं जान जायगा | . 
सांख्य सिद्धांतमें ऐसा माना हैं कि यह ज्ञाता आत्मा केवल 
अपने को द्रव्य रूप करता हैँ, इसके अलावा यह पुरुष ओर छुछ 
नहीं कर पाता इसके लिये जिन सिद्धान्त का भी बताता कि ज्ाना- 
बरण के क्ष्योपशम से ज्ञान आता। वह आत्मा जानता नहीं परन्तु 
ज्ञानावरण का क्षयोपसम आत्मा को जनाता | आत्मा साता हूँ न असा- 
ता परन्तु वह तो कर्मोके उदयसे अनुभच करता । यदि वह खुखों है 
तो उसके साता कर्मका उदय हूँ, ,वह दुखो हे तो उसके असाता कर्मका 
उदय है। यदि ऐसा दी मानते रहेंगे कि आत्मा केवल द्रव्य रूप को 
करता, वह ओर कुछ भी करे वह क्रिया आत्मा को करती ही नहीं, 
चाहें वह व्यभिचार करे, चाहे वह सांस मदिरा खाये, उस से आत्मा 
का कुछ भी नहीं बिगड़ता | थे आत्मा ज्ञानके विपयमें भी यह ही कह 
सकते कि बह ज्ञान जानता क्रिसी को सी नहीं ओर केचल अपने आप 
को ही द्रव्य रूप करता तो ऐसे गलत अभिप्राय को मिटाने के लिये 
यह गाथा कही गई है फि वह ज्ञान जो ज्ञेयाकार उसमें आये हये हैं 
उनके अनुभवके बिना रह ही नहीं सकता। एक ज्ञानमें जझेयाकर 
पर्यायोंका अनुभव किये विना ज्ञान रहेगा कया ? और अपनी क्रियाको 
करेगा क्‍या ? जिसके जैसी पर्याय है उसका अनुभव क़िये चिना बह 
उसकी क्रिया होगी क्‍या ? इसलिये केवचली भगवान सर्वकी नहीं जानते 
तो अपने आपको भी नही जान पाते। इस आत्मासे ज्व तक सबको 
नहीं जान लिया जाय तब तक वह आत्म। जाना नहीं जा सकता | 
तो इस गांथा में यह सिद्ध किया गया है कि जो सर्वकी नहीं जानता 
वह आत्माकी भी नहीं जानता। 
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यहां यह प्रश्न हुआ कि ६# जिस समय घटको जानते हैं | 

घटका क्षान ओर घटक्षानका ज्ञान दोनोंका ज्ञान एक साथ हुआ कि हु से 
हुआ है। उत्तर हूं कि घटज्ञान ओर घ॑ट््ानका एक साथ होंते। शॉनमें 
बठज्ञानके ज्ञानके बिना घटक्ञान का बोर्ड का.नि जय न्रंहीं!हो:संकता । 
शो जाना बह ज्ञानइउसका सच्चा हैः यह पेटेस-लत्न्चा-नह यह जाननेके 
साथ उसके उत्तरमें यह प्रतीति वेंठी कि उसके जाननेवाला ज्ञान चह भो 
सच्चा हूं । तो घटज्ञान ओर घठटज्ञानका ज्ञान देनों एक साथ ज्ञानमें 
हुए | इसका कारण यह हँ कि आत्मा घटको नहीं जानता । इस घटका 
निमित्त पाकर इसका को आत्मासें घटाकार प्रगट हुआ उस आकारकों 
दी जानता | ज्ञानकी उस घटलज्लानम ऐसी आवश्यकता नहीं होतीं कि वह 
अपने आत्म गप्रदेशकोी छोड़कर वाहयत्षेत्रामें भी कुछ क्रिया करे द्वव्यके 
किसी ग़ुणमें यह शक्ति नहीं हूं कि वह अपने प्ररेशकों छोड़कर बाहर 
क्रिया कर सके | एक घटकी क्रियाको पाकर जो यहाँ घटाकार द्वोता हैँ, 
ज्सने बस धाटाकारका जाना ) इस तरह द्ञेबाकार ओर ज्ञानांकारसें जो 
प्रिणमन होता है बड़ एक ही साथ परिणमन होता है छंदमस्तके दा 
उपयांग एक साथ नहीं होता, परन्तु वहां दो उपयोग ही नहीं । बह तो 
एक ही उपयोग है | घटज्ञान जो परिशम गया दे वह घटज्लान और वाहय 
उपचारसे किया गया घटका ज्ञान वह दोनों तो एक ज्ञान है, प्रकार दो 
कहलाये | परन्तु वह तो एक द्वी उपयोग हे ओर वह एक ही उपयोगकी 
ऐसी क्रिया है । इसलिए झानकों स्वपर प्रकासी कहा है । अ्रथांत्‌ ज्ञान 
स्वयंकी और परकी एक साथ आनता है। वह एक ही विपय+ लिये हुए 
जानता है| अब प्रकासपर आइये इस तरहसे यहां यह बात सिद्ध हो गई 
कि जो सर्व को नहीं जानता है वह आत्माकोी भी नहीं जानता है । केवली 
यदि सर्वको नहीं जानते तो वह अपने आपको भी नहीं जान सकते । 
अब्र इसके बादमें यह कहा है कि जो अपने आपको एकको नहीं जाने 
बह सर्वको भी नहीं जान सकता । जेसेकि आप यदि उस प्रतिविम्वमय 
दर्पणको नहीं जाने जिसमें त्रक्षका विम्ब है तो फूल, पी, डाली,वगेराह 
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इन सबको भी नहीं जान सकते | आप यदि एक दर्पएको नहीं जानसके- 
गे तो सारे पेड़की भी नहीं जान सकते | इसी तरहसे कचली एक उस 
आस्माको नहीं जाने तो सर्वको भी नहीं जान सकता । इसके कहनेका 
क्या प्रयोजन ? इसके कऋदनेका एक्र प्रयोजन है कि जेन धर्म अनेकान्तम?ें 
सेनिकले हुए सिद्धान्त को रखता है । उस अनेकान्त धर्मसें से निकले 
हुए एक ही +िद्धान्तफो हठ करके माननेवाले जगतसें बुद्ध अनेक है । 
किसीने ऐसा समझ रखा कि ज्ञान तो झपने आपको ही जानता ओर 
किसीको भी नहीं जानता, इसलिए यह शंका होगई कि वह दोनों उपयीग 
एक साथ केसे होगये | दुनियां भर को तो जान गया पर अपनेको नहीं 
जान रहा ऐसी शेंका यहां भी हम कर रहे हैं। पर चह्मां भी अपने आप 
को जानन अनुभव बिना उसके से का जानना नहीं हो सकता ।जिन 
का यह सिद्धान्त है कि ज्ञान परको ही जानता है उनका यह खंडन दे कि 
वह खुद को नहीं जाने तो पर को भी नहीं ज्ञान सकता । केवली यदि 
निजको भी नहीं जान सकते तो सबकी भो नहीं जान.सकते । जो दुनियां 
भरके लड़कोंको जिनमें वह परकीय बुद्धि करता नहीं जानता तो ब्रह अपने 
लड़केकी भी नहीं जानता । बह यदि अपने लड़केकी यह मेरा लड़का है 
ऐसा नहीं जाने तो दुनियां भर के लड़कोंकी भी ऐसा नहीं जानसकता 
कि ये परके लड़के हैं। जिसने केवल अपना ही लड़का देखा है और 
दुनियांके ओर लड़ककी नहीं देखा तो उसको यह बुद्धि नहीं हो सकतो 
कि यह लड़का सेरा हूँ और जो अपने लड़केकी अपना नहीं जानता, वहां 
परके लड़कों को भी यह दूसरे हैं ऐसा नहीं ज ॥न सकता । यहां यह्‌ 
शंका उठेगी कि कोई आदमी जिसके लड़का नहीं है तो यह कैसे ज।नेगा 
कि यह परका लड़का है| इसका उत्तर है कि वह यह भी तो जानेगा कि 
मेरे लड़का नहीं है । ऐसा सोचनेसें भी उसने अपना लड़का बना ही तो 
लिया | जब अपना लडका बन्‌ गया तब यह्द कहा जाता कि यह दूसरे 
का लड़का है। साधु जनोंके यह विकल्प ही नहीं होता कि यहदूसरोंका 
लड़का. है क्योकि खुदका लड़+ा माने बिना यह विकल्प नही हो सकता 
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थह तो विकल्प आजायगा कि यह इसका लड़का है परन्तु यह विकल्प 
नहीं आयगा कि यह परका लड़ पा है। यह तो वात की संगतिनात्र कहो 
मोहियो की लीला का उदाहरण है यहां तो आत्मा व ज्ञेयाकार का 
व्यापक व्याप्य सम्बन्ध है । 
अब श्री मत्कृक'दकु दाचाय यह निश्चय करते हैं कि जो एक निजआत्मा 
को नहीं जानता वह रूवे को भी नहीं जानता है । 
दच्च॑ अंशत पज्जय मेक्षमंणतांणखि दव्य जादाणि । 
णविजाणहि जहिजुगवं कथ सो सव्वाणि जाणादि ॥9४७॥ 
निज छात्मा अनंत पर्याय करि त्रिकालमें सहित है और वर्तमान काल 
में निजकी समस्त अनन्त शक्तियों के पयायि करि संयुक्त है ओर शुद्ध 
आत्मा में भी स्व॒र्सतः सर्वज्षेयों का भास हैं जिससे उन उनके अहण 
रूप आकार पर्याय से संयुक्त हैँ ऐसे अन त पर्याय वाले निज आत्मायु 
क्रो जो नही जाने ता अन त पर्याय वाले अनंत द्रव्यों कों सबको एक 
साथ फिर केसे जाना जा सकता हैं । 
यह आत्मा ज्ञानमय हैं, स्वयं ज्ञानमय है क्योंकि ज्ञाता द्रव्य हे 
अतः आत्मा ज्ञान दी है। आत्मा का ज्ञान असाधारण गुण हे वह 
प्रत्येक आत्मा में समानस्वभाव को लिए हुए है । त्रेकालिक है अंतः 
प्रतिभासमय होते हुए भी मह।सामान्य रूप दे । प्रतिभास का स्वरूप 
पदाथ विपय जानन है | कुद्ठ भी ज्ञेय न हो तो जानन ह्वी क्या । जा- 
नन का अर्थ जानना ही ये है। निरावरण निर्मल ज्ञान स्वस्सतः संब 
ज्षेयों के जानन रूप है अतः ज्ञान ज्ञातस्वभाव को अपेक्षा एक होकर भी 
प्रतिभास कियोद्यत अन॑त ज्ञान विशेषों में कायता है | ज्ञान के ये अनंत 
विशेष नाना विध सति विविधभुत विविध अवधि विविवम्नः पर्याय मं 
एक बिध केवल ज्ञान केशअकार से अनन्त हैं। उनमें आदि के ४ ज्ञान तो' 
कतिपय द्वव्यपर्याय विंपयक प्रतिभास हैं और केवल ज्ञान .सर्व द्वंब्य 
पर्याय विषयक श्रतिभ[स है। जो अतिभास है सो अतिभास सामान्य को ' 


( दे६द४ 2 प्रवचलसारप्रचचनगाथ।४६ 


स्‍्यक्ति है । अ त्मा प्रतिमास सोमान्य लक्षणक्र है | प्रतिभास सामान्य 
प्रतिभासमय अनन्त विशेष पर्यायों में व्यापी है । प्रतिभासमय विशेष 
अर्थात्‌ ज्ञान स्वसाव की केवलज्ञान पर्याय अनन्त सर्व द्रव्य पर्थीय नि- 
वन्धनक है , तब जो आत्सा लव द्रव्य पर्याय जिसके विषय हैं ऐसे 
प्रतिभास चिरोपोंमें व्यापी भतिभास सामान्यरूप निज्ष आत्मा की नहीं 
जानता है. चह ज्ञान सोमान्यमें व्याप्य जो निजके ज्ञान विशेष हैं उसके 
विपयको अर्थात्त सबे द्रव्य पर्योयों के कैसे जान सबता हैं। जैसे दर्पण 
में बहुत से मनुष्यों का प्रतिविम्ध है तो दर्पण को देखें बिना प्रतिविम्ध 
केसे दीखेजा सकते हैं। इसी प्रकार आत्मा झान सामान्य स्वरूप हे 
उसकी पर्याय ज्ञान विशेष हैं ज्ञान विशेष का निर्माण पदार्थ के जानन 
रूप असेद हेतु से ही हुई है अर्थात्‌ ज्ञानविशेष ओ्ेचसूत अनंत द्रव्यपर्या- 
यो के जानने वाले हैँ । यहां यदि कोई ज्ञान सासान्वात्मक एक निज 
आत्मा को ने जाने तो वह इस निज के चित्रास स्वरूप सब क्षेयाकारों 
को केसे जाने और जो ज्ञेयाकार न जाने तो यह व्यवहार कीसे वे 
कि सब द्रव्य पर्याय उसके प्रत्यक्ष है। अतः वह चांत निर्विवाद है कि 
जो एक निज को नहीं जानता है वह सर्व को नहीं जानता हैं। पहिली 
गांथा में तो यह वताया था कि जो सर्वको नहीं जानता है वह एक निज 
आत्माको भी नहीं ज्ञांनता हैं| यहां यह कहा जारहा है कि जो एक निज 
एक आत्माको नहीं जानता है वद सबे को नहीं जानता है। 

प्रश्न--जो सब को नहीं जानता है वह निज को नहीं जानता हैं 
यह केसे ठीक शे सकता जब कि छुद्ास्थ अधस्था में सम्यम्द्ष्टि अक्त 
सबको नहीं जानते परन्तु निज को जानते हैं ? 

उत्तर--यहाँ से कम ज्ञान में भी जीव अजीवादि के परिक्ञान सें 
परोक्षप्रसाण रूप श्र्‌ तज्ञान के हरा सच पदढ़ाथ जान लिये जाते हैं । 
अथवा छद्वास्थ के ज्ञान विशेष में प्रतिभस्यमन जो कुछ. है उस सबको 
जाने बिना निजआत्सा को जो कि ज्ञान विशेष में व्यापक प्रति आत्म 
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सामान्य रूप है नहीं जान सकता । 
प्रश्न--जो कुछ ज्ञेय हो रहा है उस रूपमें व्यापी निज को जाने 
त, जानो इससे सबज्ञ तो नहीं हो जायगा ? 
उत्तर--ऊुद्यस्थ अवस्था में स्वस्वेद्न रूप से आत्मा जाना जाता 
है उससे स्वभाव रूप आत्मा की भावना रहती है उस निविकल्प प्रतिभा 
समय निजकी भावनासे केवलद्धान उत्पन्न होता है । इस केवलज्ञान 
ः अवस्थामें ज्ञान की सोमाका हेतु ज्ञानावस्था न रहने से यह ज्ञान निज 
शक्तसे सबके भ्रहण रूप परिशमता है। यह सब ज्ञानका स्वरूप है 
तभी यहां ऐसा प्रतीत होता है कि मानों स्वेविश्व इस ज्ञानमें जम 
गया हो | क्योंकि आत्मा ज्ञानमय है स्वसंचेतक है यह सत्र ज्ञान विशेष 
रूप परिणमता हो रइता है ज्ञान विशेष ज्ञेयकरे ग्रहण रूप है। यहां मार्नो 
ज्ञाता शोय का परस्पर संवलन हो गया सः चाहे इसका विवेचन करना 
अशक्प हो तो भी वस्तुतः देखो ज्ञाता ज्ञय अत्यन्त प्रथक ही है। प्रति- 
भास्यमान ज्षेय ज्ञान क्री अवस्था है जिस वाहय ज्ञेयके अनुरूप यह प्रति- 
भास्यमान ज्ञेय है वह वाह्य ज्ञेय अत्यंत प्रथक परदृव्य रूप हे सो भी 
प्रतिभास में निज्रवृत्तिरूप प्रतिभास्यमान श्ञेयतन्मय है यदि ऐसा नदी 
तो ज्ञान उस सर्व परिपूर्णनिज आत्म। को न जानेगा तब परिपूर्ण आत्मा 
का ज्ञान ही सिद्ध न होगा । अतः यह बात निविवाद प्रतोत करना 
चाहिये कि एक निञजआत्माकी जो नजानेतो सर्वकोी भी नहीं 
जानेगा। 
हां कोई यह तकी करे कि सर्वज्ञ तो हो सकता है परंतु क्रम क्रम से,एक 
एक को जान जान कर जब सब को जान लेता तब वह सर्वेगत बन 
सकता तो इसे उत्तर में श्रोमत्क दकू दा बाय कद्धते हूँ कि यदि क्रम कस 
से अर्थ को जानने वाले की कल्पना करोगे तो इस अक्कार वह स्वेक्ष 
सिंद्व हो ही नहीं सकता 
उप्पज्जदि जदि णाणं॑ कमसोशअत्ये पडुच्च णाणिस्स | 
त॑ णेव हवदि शिच्च॑ णु.खाइगं णेव सब्वगर्य ॥ ४० ॥ 
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यदि क्रम क्रम से एक एक अथ्थ वो आलम्धन करके ज्ञानी के ज्ञान स्पन्न 
हो तो बह न अविनाशी रह सकेगा न ज्ञायिक न स्वेव्यापी | क्योंकि 
जब ज्ञान क्रम क्रम से एक एक अथे का अवलमस्त्रन कर प्रवर्तेगा तो जो 
किसी एक अर्थ के अवलम्बन से उत्पन्न हआ था वह आगे अन्य अर्थ 
का अवलम्बन लेने पर नष्ट दागया | अथे के अवलम्बन में जिस अथ 
का अवज्षम्यबन हो उसी अथ का ज्ञान प्रवर्तेगा । इस दरह पूव्र चिज्नञात 
अथ ज्ञान एक भी न रहेगा। इसीप्र कार जब एक २ अथ की जानकर 
क्रमसे अन्य अन्य अर्थ को जानेगा तो वह ज्ञान ज्ाय्रिक नहीं हो सकता 
समस्त ज्ञानावरण का क्षय हो जाने पर अब ज्ञान की सामामे बांधने 
का कया हेतु रह गया । सीमित ओर क्रमज्ष ज्ञान क्षायिक-निर्मल नहीं 
होता । इन दो दोपों के अतिरिक्त तीसरा यह दोप है कि वह ज्ञान सर्वे 
गत हो ही नहीं सकेगा क्‍योंकि क्रम क्रम जानने का जिसका व्यापार 
चल रहा हो वह अनन्त द्रव्यों को व अनन्त द्रव्य क्षेत्र काल भाव रूप से 
सब को जान ही नहीं सकता | प्रथम तो क्रम क्रम से जानते रहने से 
उपयोग वर्तमान अथावलम्बन सम्बन्धी रहेगा वह सदा हाँ मात्र एक 
वतंमान संयोगागत अर्थकों ही जानेगा। संचय की भी अपक्षा से 
सव को नहीं ज़ानेगा। कदाचित ऐसा भी कहा जावे कि जिन भगवंतों 
को अनन्त काल विशुद्ध हुए व्यतीत होगया उनके तो अनन्त द्र॒व्यों के 
परिज्ञान का क्रम क्रम से करके भी संचय हो गया हो सो भी युक्त नहीं 
है क्योंकि यदि सब का संचय हो गया हो तो फिर इसके वाद आलम्बन 
के लिये कोई अथ तो अवशिष्ट रहा नहीं फिर तो व्यापार रुक जाने से 
ज्ञानशून्यता हो जायगो | यदि कोई अर्थ शेप है ज़ानने' के लिये सो 
इनके स०्इता नहीं रहेगी। इस तरह क्मसे ऋमसे ज्ञान को जोनते 
रहने के कारण ज्ञान की स्वेगत रख देने का जिनके विकल्प हो वह वि- 
कल्प यथाथ नहीं है| क्योंकि इस परिस्थिति में ज्ञान पराधीन हुआ च्षयो- 
पशसार्थीन हुआ व सामथ्य विहीन हुआ ज्ञान अर्थ का अचलम्वन ले 
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कर जाने तो पदार्थ का विश होने +र ज्ञान विनाश होगया क्योंकि 
ज्ञान की उस्तत्ती का निर्मित्तमूत पदाथे थ! उस्तका विनाश होने पर ज्ञान 
क्रस जत्‌ रहेग। इस तरह ज्ञान पराधीन होते से नित्य न रहा ज्ञान क्रम 


क्रम से एक्र एक की जानते तो इसका हेतु ज्ञानावस्थ का क्षयोंपशम मुख्य 
| चुयोपशम में प्रकृतियों का उक्रेयाभवोक्षय व उपशम तथा उदय 


रहना उ जिसके ज्ञान की वृत्ति ता चलती हैं परन्तु अटक वनो रहती है 
तभी ज्ञान क्रम क्रम से एक एक पदार्थ को जानने की ब्रति रखता हैं 
ऐमा ज्ञान ज्ञायोपशमिक हुआ ज्ञायिक नहीं है। जो ज्ञान एक एक अथो 
की जानता है वह अनन्त के विज्ञान की सामथ्य से विहीन होने से 
से संगत नहीं हो सकता। अतीन्द्रिय केंवलज्नान को सबकज्ञता क्रम क्रम 
से जानने में नह रहती ।भगवत्त कंचली अभू का ज्ञान युगयत्त्‌ ही सब 
ल्ोका लोक को अन्नत पयापों सहित हूँ । ज्ञान की स्वभाववृत्ति ऐसी 
ही है। ऐसा ही बतने का मै स्वभाव है । यह निर्मलपरिण॒ति प्रभाव 


स्वभाव दृष्टि का परिणाम हैँ | स्वभाव दृष्टि की निमलता से निर्मे 
स्वभाव वतेन होता हैं । अनन्त सिद्ध महंत भधघवतोंने इसी प्रक्रिया से 
नंसेल्य अपना किया हैं कारणसमयसार चेतन्य स्वभावग्रति 


भासमय में रहो इस प्रकार निर्षंघधरूप से कमकृत प्रवत्ति का रूडन 
'करक अब युगपत ज्ञान््वा त्त से ही सकलज्ञान को सवच्षता सिद्ध करते हैं 

तेकालशणिच्चधिसिमं सकल सब्वत्थ संभव चित्त | 

जुग४ं जाणदि जोणहं अहा हि णाणरय माहप्पं ॥४१ 
निनेच्ध प्रभुका ज्ञान नाना प्रकार के सब अर्थों को एक साथ जानता है | 
बह ज्ञान इस निज ज्ञान की जाती का हूँ अहा ज्ञानका माहात्म्य बहुत . 
ही उत्तम हं । जिनेन्ध प्रशका ज्ञान जिन सब अर्था वी जानता है वे सब 
अथ केस हैं। तीनो काशी में सदा अपने अपने समय के व्यतिरेकी 
पर्यायों से परिणत हुए हैं । समस्त लोक में उत्पन्न व स्थित हैं ऐसे सम- 
सत अथ ज्ञान को जैन ज्ञान जानता है | यहां जेन ज्ञान से तात्पय अर- 


हंत और सिद्ध प्रशके केटल द्वान से है। ज्ञानावरण कम के अत्यन्त कय 
से उत्नन्न हुए का ऐसा द्वी अपूर्व परम माहात्म्य है। यह ज्ञोयिक ज्ञान 
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एक साथ हो सबब अर्थों को आलम्ब करके प्रबर्तता है कहां अर्थ के 
अलंबन का तातये इतना ही हूँ जो क्षयिक ज्ञान सम्दूत अर्था की जान - 
ता है अत को नहीं जानता । वस्तुतः अर्थों को नहीं जानता किन्तुसन 
अथ के महण रूप निज ज्ञेयाकार को जानता हैं । यहां महण उसी विपय 
का होता जो कि सत्‌ है, था, व होगा | यही अर्थों का आलम्बन है । 
यह ज्ाय्रिक ज्ञान नित्य है। यद्यपि यह क्षान भी वस्तुमूत होने से प्रति 
समय वर्तंत करता रहता है तथापि निर्पाधि, , अत्यन्त शुद्ध होने से 
प्रत्येक बत्र नाथें समान हांती हैं अथीत सर्वक्ष भगवान जो पहिले समय 
में जानते हैं चही दूसरे समय में जानते है वहो वही प्रति समये में 
क््े मिल व हु प्रत्तिसमयमें 9 का ह 
जानते है अतः समंस्ते वस्तु का झेयाकार प्रतिसमयम है से; टंकोत्कीपैवर्ण 
सकलज्ष में निखात (गढ़ गये की तरह) हो गये हैँ अतः नित्य है । केवल 
क्षान समस्त सत्‌ को जाना है अत्तः स्वभांवकां पूर्ण विकास यहों है। 
ज्ञानका स्वभाव जोनना है ओर जानना भी पूर्ण । इसकी पूर्णता सम- 
स्‍त अर्थों की ज्ञेयाकारता में है । यही स्वभावकी पूर्ण अभिव्यक्ति है । 
यह समस्त ज्ञानावरण के ज्ञय से प्रकट होता है सो यह केबल ज्ञान 
क्ाथिक भाष है ज्ञान का स्वभाव चर्तन कितना है जितना समरत सत्त्‌ का 
परिख्लदेन है। इस परिपरो ज्ञान स्वभावको प्रकट करनेवाला क्षायिक 
भाव केवल ज्ञान है । यह ज्ञान समस्त अथों का ज्ञान करता है ये अर्थ 
भी सब एकसे सरल सीधे नहीं हैं किन्तु तीनों काल विपम परिशमन 
करते २हने वाले हैं ऐसे सब विपम वस्तुवोंकों ओर समवस्तुषों को 
नो कि अनेक ग्रकारके हैं सवको जानता है । यद जानना सी क्रम से 
क्योंकि ऋ्ससे जानते रहते में किसी भी समग्र सर्वका जानना होता 
ही नहीं है अथवा ऋमसे जानने वाला ज्ञान अपूर्ण है यहां तो समस्त 
विन्न निमित्तों का अमाव है और चीतरागनिर्विकल्पपरमससाधि के मुख्य 
कारण स्वरूप समयसार की अननन्‍्य दृल भावलासे पूर्व योग्यताका 
विकास हो गया है फिर क्रमसे जानते रहे की अशक्ति केसे संमव है 
ह केबल जान तो समस्त द्रव्य क्षेत्र काल भाव रूप से व्यवस्थित 


2 
मन बी] 
है. 
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समर्त अर्थोक्ो एकसाथ जाननेरूप आक्रमण करता, है। अहा 
नेंद्र प्रभुके ज्ञानककी अदूभुत्त मह्रिमा है।यह ज्ञान सब, नहों हैं इस 


में कोई सन्देह नहीं है। केवलज्ञान ओर यह हमारा ज्ञान एक ही 
जातिका है पुराण पुरुषों को तरह हम भी. स्वभाव फा दृढ़ अवलस्थन 
लें यही हमारा हित है | हे स्वेगतस्व॒भाव: | .जयवंत प्रवर्तों । 
आज ज्ञानाधिकारकी अन्तिम गाथा है| यह अन्तराधिकार है। 
प्रदचनसारमें ३ महाधिकांर है। ज्ञानाधिकार, ज्ञलेयाथिद्ार और 
चरित्राधिकार । पहला जो ज्ञानाधिकार है जिसका . दूसरा नाम 
जआनतत्वप्रज्ञापन है उसके भी कई छोटे अन्तराधिकार है, उनमें छोटा 
जञानाधिकार आज समाप्त होता है। तीन हिस्से वाला ज्ञानाधिकार 
समाप्त नहीं होता परन्तु उस ज्ञानाधिकारका छोटा ज्ञानाधिकार आज 
समाप्त होता है । इस ज्ञानाधिकारके अन्त यह चतलाते हैँ कि हुनियां 
सें जो बन्ध होते हैं, जिन जोवोंके जो वन्ध होते है, वे बन्ध ज्ानसे 
नहीं होते, किन्तु ज्ञेयाथपरिणमन क्रियांसे होते हैँं। छ्लेय पदार्थों के 
अनुकूल जो अपना परिणमन दे उस क्रियासे वन्ध होता हे । 
अथ ज्ञानिनो जप्तिक्रियासद्मावेडपि क्रियाफलभूत बंधं प्रतिपेषय 
ञ्न पसंहरति-अब ज्ञानी जीवके ज्ञप्ति क्रिया मौजूद होनेपर भी उसकी 
क्रियाका फल वन्ध होता है, तो वह बन्ध ज्ञ नो जीवक्री ज्षञप्ति क्रियासे 
नहीं होता है, ऐसा कहते हुए इस प्रकरणको समाप्त करते हैं। 
शुंधि परिणमदि श॒ गेणहदि उप्पज्जदि शेव तेसु अड सु 
जाणएणुवित आदा अवंधगो तेण परणतो ॥५२॥ 
यह ज्ञानी आत्मा न तो पदार्थमें परिणसता है, न पर पदाथ को 
अहण है ओर न पर पदाथ में उत्पन्न होता है, किन्तु वह उन्न परको जान- 
ता हुआ ओर निश्चयसे उन पदार्थोक्रे निमित्तसे हं,ने वाले ज्ञानवी तरंग 
रूप क्षेयाकारसे बन्या हुआ बह ज्ञानी अबन्ध ही कहा गया है । पहले यह 
चताया गया था कि केवलज्ञानीका ज्ञान एक साथ तोन लीक तीन कांत 
के स्व पदार्थोकों जानता दे | यह है ज्ञानकी ज्ञप्ति क्रियाका उत्कृष्ट आ- 
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दुर्श.। जिस ज्ञानमें उतनी पूरी वात नहीं आतो, एक बीतरागी ११ व 
१२ वे गुणस्थानकी छोडकर यह कश जा सकता कि वहां कोई न कोइ 
राग अवश्य है। एक पदार्थकी छोडकर दूसरे पद्ाथ का जाननेकी प्बू- 
त्ति रागको भेरणाके कारण होतो। परन्तु अन्त देवमें इच्छाका अत्यन्त 
अभाव है, इसलिये उनमें ऐसी ऋममश्रगृत्ति नहीं हाती जानन की | वहां 
तो जो जाना सो जाना । वहां राग ही प्रर शा नहीं होती ।वे तो एक साथ 
समस्त पदार्थोकों जाननेवाले ज्ञानके कारण सर्वज्ञ कहलाते हूं, ऐसी वात 
जानकर हमकी करना क्या चाहिए ! हमको यह करना चाहिए कि सू ख 
जीवों के चसत्कार कर देनेके कारण जो मंत्र विद्या, ज्यातिय विया, जो 
जी कि रुड ज्ञान हैं, ऐसे खंड ज्ञानोंस जो कि परमात्माकी भावनाके 
लाश करनेके ही कारण है, जिनसव का उद् श्य पर पदार्थ ही रहता है, 
जी पर पदार्थके लक्ष्यके कारण परमात्मा की भावनाका घात रहा उनसे 
विमुुख हू १२ एक निञ्ञ सहज शुद्धसंबेद न सें भावना करें । 
यह प्रश्न हुआ कि ज्योतिप विद्या, मंत्र विद्या, आदि जो 
कि परसात्माकी सावनाको नष्ट कर बाले कहते हैं तो क्‍या ये दवदशांग 
में नहों आते | इसका उत्तर यह है कि द वादशांगमें तो सब ही आते हैं 
पाप सो सिथ्यात्व भी दवादशांगमें आते हैं और उक्त मध्यसविद्यायें भी 
किन्तु सबके उपयोगक्रा विवेक कर ना चाहिये । 
हां तो कहते कि मुमु'छुक्रो यह चाहिये कि वह इन खंड विद्या- 
आओ या खंड ज्ञानोंको छोडकर केवल शुद्ध स्वरूप वांद्या रखे और यह 
विचारे + राग दवेप रहित केवल प्रत्निभासकी स्थिति द्वी हित है उस 
को ओर ही उसकां लक्ष होना चाहिए | ऐसे ज्ञानी जीव इन मृढ़ जीवोके 
चमत्कार आदियें अपने चित्त नहीं लाते हैं। उनके तो केचल एक निज 
शुद्ध आत्माकी भावनासें ही चित्त रहता हैं। यहां जो हमने समझा 
अर लोागेने ससकका, उस वल से तो निषेध कर रहे कि दनियांके किसी 
- भो अन्य काम सें अपनी भावना नहीं कनरा चाहिये ओर भावना यहां 
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ही करना चाहिए अर्थात्‌ सहज शुद्ध आत्मा के ज्ञानमें भावना करना 
चाहिए बस यही चीज़ निरंतर रखे । अर्थात्‌ सहज शुद्ध आप्मा आजमा 
के भें कालिक अखंड ए5 स्वरूप जी द्वात स्वभाव है उस ज्ञान स्वभावसें 
अपने ओप को अभेद करके यही में हूं, इस तरहसे कल्पना की, उस 
केल्पनः के दवारा या उस कल्पना करनेके अनन्तर एक जो सहज शुद्ध 
आत्मा रूचि स्थिति होतो है, उस स्थितिकी भावना करना चाहिए। 
अभेद ज्ञान केसा है ? सारे रागादि दिकलप जालोंसे रहित है | एक 
यह काम करनेसे यह अनुभव हू ता कि जो पहले जेन ज्ञानका वर्णन 
किया, पूए। झ्ञानका बणुन किया, फेवलज्लान का वर्णन किया, उस ज्ञान 
की उत्पत्ति होती ही हैं । वह फेवलज्नान क्या ? चाह सचकज्ञ कहदो: चाहे 
सवज्ञान कहदी, चाहे केवलज्ञान कहदोी, जो कि एक साथ सब वस्तुओं 
का प्रकाशक हूँ, अखंड एक प्रतिभास रूप है, ऐसे फेचलज्ञानकी उप्पत्ति 
का कारणभूत जो आत्माका शुद्ध निज अमेद ज्ञान है? उसकी भावना 
करो । जिस केचलज्ञानके बिपयमें हमने अ्रव त्क समझा, जिस केवल 
ज्ञान का रवरूप समभका? उस केवलज्ञानकी उत्पत्तिका कारण है तो वह 
केचल निज सहज शुद्ध त्र कालिक ज्ञान स्वभाव आत्माका अभेद ज्ञान 
है। भीतरसे यह में, एक यह आवाज निकलती | अह अहंँ का सबे 
जीवॉको प्रत्यथ् है । कितने ही जीव उस प्रत्ययको शरोर में लगाते । कुछ 
पर ही ती कहते हैं कि शरीर मेरा है शरीर में हूं, ऐसा नहीं यदि 

ऐसा कह दिया तो भेद बुद्धि होगी | वहां तो में शरीर नहीं बन पाया । 
शरीर को देखा तो ऐसा प्रत्यय किया कि यह मेरा है, वाहथ पदार्थाको 
देखा:तो उनमें प्रत्यय किया | तो अपने आपमें जो कपायोंका ऋलुष्य 
पड रहा? उनका अनुभव किया? वहां में का प्रत्यय॒ किया, कुछ हमने 
खंड:इ(नका अनुभव किया उनमें भी प्रत्यय किया । परन्तु रुभ्यव्‌ दृष्टि 
जीव- शरीरमें, कपोरयोर्से, खंडज्ञानमें अहं का प्रत्यय नहीं करके एक सा+- 
मान्य तंत्व जो अखंड त्रेकालिक है, उसमें में का अनुभव करता | वि- 
कल्प नदीं उसका अमुभव करनेके बाद्‌ जब अमेदज्ञान होजाता है ,तो 
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वह अभेद ज्ञानकी स्थिति केवलज्नानकी उत्तत्तिका कारण हैँ । ऊफिसी 
पदाथकों सोचते साचते एकाम्र चित्तसे सोचने पर उस पदार्थ में अमेंदर 
पना आजाता | इस विययमें छुछ लाकिक हष्टान्त भी कुछ अंशी तक 
घटित हं।ते हैं। जैस कोई मनुष्य ऐसा ध्याम करता है कि मे गुरू हूं, 
ऐसा अपने में १रूढका भेद करनेस जेस उसे अपना मनुप्यत्वका पता 
नहीं रहता परन्तु गरहुडरूपसे अपना अनुभव होने लगता | एक देंहाती 
एक भूत, व्यन्तरके चबूतरेपर चढ़कर अपने आपमें यह अमेद्‌ करता कि 
मे भूत हूं। जब वह ऐस अनुभवर्म एक्राग्न चित्त हंजाता कि से भूत हूँ 
ओर अपना ममुप्यका रूप झुला देता है, तो वह भृतोंकी सी चेप्टाए ही 
करने लगता | समयसारमें बताया कि एक मनुष्य यद एकाग्र चित्त हो 
कर सोचता क्रि में बढ़े सींगो वाला ४ हाथ वाले सींगों वाला भेसा हूँ 
पर उ्समें इतना एक चित्त होकर ध्यानमें लग गया कि वह अपना 
मजुष्यपना भूल गया और यह ही अनुभव हुआ कि में सेसा हूँ। इतना 
सोचते सोचते उसका ध्यान दरवाजेकी ओर जो डेड हाथ चॉडा था, 
उसका अ र गया । मैसेका तो प्रत्यय हुआ ही ओर उसके साथ देरवाजे 
पर दृष्टि पडी कि डेड़ हाथ दो हाथ चोड़ा दवर्जिमें में केसे आंकूगा, 
वह घबरा गया कि में दरवाजेमें से कैसे निकल गा । यह्‌ लोबितक उदा- 
हरण दे । यहां इससे ऐसा मतलब समभना हें कि जो ऐसी सहज शुद्ध 
आत्मामें अहं अहं करके अभेदज्ञान करता है डिसकी विसझालटमें ऐसी 
प्रवृत्ति सिलती है कि वह अनेक कर्माको नष्ट कर देता है। दृष्टान्त में 
तो असत्‌ में कल्पन। हुई यहों सतसें प्रत्यय हुआ उस निञ्ञ शुद्ध सामा- 
न्‍्य तत्व, जिसे परसात्माका भाव भी कहते ऐसे उस ज्ञान स्वभावमें अहं 
का अनुभव ऐसा प्रत्यय करते करते उसमें अभेदज्ञानरूपसे अबस्थित रह 
जाता; उसकी मोटी पहिंचान कया ! कि निज के उपयोगके उस परिणमं- 
नके दुबारा उसके उस कालमें दूसरा कोई खयाल नहीं रहता न उसे त्षेत्र 
का ध्यान रहता ओर न शरीरका ध्यान रहता ओर न सम्बन्धका भांन 
रहता और न कोई मानसिक भांन रहता । ऐसे उस अभेद ज्ञानके अनु- 
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भवसे जितने कर खिरे उन्हें अज्ञानी जीत्र करोड़ी जन्म तक त्प करे 
त भी नेहीं खिरा सकता | ऐसा वह सहाल अनुमरू है कि अज्ञानी जीव 
करोड़ों व६ तक तप करनेके वाद भो वह अनुभव भ्रहण नहीं कर सक- 
ता छ्ानी उस अनुभवकों कुछ ही समयमें अहण कर लेता है | ऐसे इस 
सह्ज शुद्ध आत्माके अस्रेदज्ञानसें भावना करो तो उसके पृ नारा भविष्य 
में केतलक्ञानकी उत्पत्ति होगी और अनन्त खुख होगा ओर दखोंका चाश 
दोगा। जहां जैसी अवस्थामें हम हैं उसी अवस्थामें यह भावना होनो 
चाहिए + क्ित्तना यह किया उत्तना तो धर्म आर जितन।! पर लक्ष किया 
उतना अधर् | धर्म जो है वह चरित्र हे ओर चरित्र है जो निज आत्मा 
में सहज स्वभाव में अवस्थामें है ओर निज आत्सा का सहज स्वभाव 
राग हूं प मोहसे रहित ह ओर वह ही बसे है । ज्सीको छुन्दुकुद मग- 
वानने धर्म वतलायां आर घधर्मंमय उसी सहजस्व सावी आत्मा् प्रसरस शा- 
नति होती है | धर्म शान्ति होती है यह भी कहते से धर्मक्री' सिर 
हेती है । धर्म ही शान्ति हैं | धर्म ही रचयं शान्ति है । घर्म भावत्र और 
शांन्‍न्त भाव अलग अलग चीज नहीं हैं। यहाँ यह वर्णन चलरहा है 
कि निज सहज शुद्ध आत्माका जो अभेद ज्ञान है वह केवलज्ञानकी उत्प- 
त्तिका कारश हैं | यह आत्माकी निर्मेलता का कारण है। यही चिश्वय 
धर्म हैं इसके &लावा और ओर क्रियाओं ओर ओर वचादोंमें ऐता 
ज्ञनी नीव जब शुभ राग भावका उदय कर लेता है तो यह यहचेष्ठायें 
होती हैं इसलिये यह व्यवहार धर्म है प्रश्न व्यवहार से धर्म ऐसा क्यों 
कहा ? क्या व्यवहारधर् में कुछ सम्बन्ध नहीं है ? तो पशुकी हिसाक़ो 
व्यवहार धर्म क्‍यों नहीं कह दिया | मगवानकी पूजा दी को व्यवहार 
धर्म क्या कद्ा | यदि व्यवद्वार धर्म कू'ठा धर्म है तो वह तो कहीं -भो 
दिसा कू'ठ आदिमें मी तो चिपट सकता है | 3चर इनसे उसका कुछ 
ओपचारिक सम्बन्ध है । चह कितना है आर कितना नहीं हे यह भी 
वश प्रारम्भसे ही चल रहा है | मगचानकी .पूजा आदिमें व्यवहा< 
धर्म नाम क्यें पड़ा | देखो जिसके शुरूसे हृद्वर में घमम हे -नहीं, वह पूजा 
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भी रखता नहीं है | इसलिए यह धर्म जिस र्व॒सावका नास है या जो 
उसका स्व रूप है उसको धर्म का लोविंक स्वरूप कह सकते इसलिए 
निश्चय और व्यदद्दार साथ साथ भी चलते हैं। यदि निश्चय को 
छोड़दो तो तत्वछूट जाय ओर व्यवहारको छे दो तां तीर्थ छूट- 
जाय। 
कररहा है लोक पूजा करता है, फिर कुछ शुभ परिशाम होते रहे, कुछ 
वड़िया सी वात हुईं और कुछ सुभोपयोगका अवसर सिला आर वह 
पूजा कर रहा है अभी सहज शुद्ध आत्माका असेद द्वान ज्समें नहीं 
आत्मामें त्रकालिक सामान्य तल्वमें अभेद्‌ रूप रहने -। स्थिति व,ला 
धर्म अभी उनमें नहीं आया ॥ खेर ऐसा करते हुए उसमें कोई ऐसा भा 
अआा सकता है कि इनका लक्ष छूट कर सहज शुद्ध आत्माकी बुद्धि में आ 
जाय, इसलिए इसे व्यवहारधर्न कहा है। निश्चयसे धमका स्वरूप नहीं 
बताते | परन्तु कुछ लाभ हो रहा है । जो यह सहज शुद्ध आत्साके अ- 
भेद ज्ञानकी कल्पना चलने लगे, इसलिए वह व्यवहार ध्से है । अब 
यहांके ज्ञाता स्वरूप दृष्टिसे यह देखते हैं कि धर्म तो केवल इतना है। 
दूसरे, ऐसे अभेदज्ञानीके जब राक आये तव राग आने पर कवडडी तो 
नहीं खेलने लगेगा। ज्ञानी को राग आवदेंगा तो ऐसी क्रियाओं की आ- 
श्रयमात्र क के उठकर आया कि व्यवहारधमंके परणामों को लेकर आ- 
यंगा इसका सम्बन्ध वतानेकेलिए ही इसका नाम व्यवहार धर्म हे। 
प्रायोगिक से धर्ममें व्यवहार धर्मका सम्बन्ध भी छोड़ो | यह क्िथा 
रूप परिणाम स्वर्ग धर्मका स्वरूप है। धर्म तो सहज शुद्ध आत्मा के 
अभेद ज्ञान व उसकी स्थिरताको कहते हैं।, इसलिए यह धर्ेका स्वरूप 
नहीं है। परन्तु यंह व्यवह।रघम ही वह धर्म है ऐसी श्रद्धा भी रखता 
व्यवहार धर्मकी दो किस्म वतलाई | व्यवहारधर्मकी तीसरी 
किस्म.भी लो | द्रव्यकी जो भी परयोयकी तरंग होती है वह तरंग व्यव- 
हार घर है अर्थात्त तीसरी वात यह है कि जो सामान्य तत्त्व है वह तो 
निश्चय है क्योंकि ध्रुव एक स्वरूप हे और जो विशेष तत्त्वपरिणमनरूप 
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में वह व्यवद्वार है उक्त कथन में अपने अपने स्थान में सब समर्थ हैं| 
इन तीन प्रकार के व्यवहार धर्मामें से सबसे नीचे नम्बरका व्यवहार 
धरम मे यह हू जिसके विपय में शंका हुई है । उससे ऊंचे दर्जेका व्यवहार 
धर्म राशके उदयसे सब्र पदार्था को क्रिया जाननेका व्यवहार धमं है 
आंर ज्ञानोफे जा आत्मामें है, वह वर्तमान को जो तरंग है वह भी 
व्यवहार धर्म है, परन्तु वह सबसे ऊंचा कथनरूप व्यवहार घम है। 
केवलज्लानकी उत्पत्तिका कारण वह सहज शुद्ध आत्माका असेद्‌ 
ज्ञान हैँ । छद्मस्थ ज्ञानीके भी ओर ऐसे पूर्ण ज्ञानो कंवलज्ञनीके भो 
ज्ञप्ति क्रिया मॉजूद है। फिर भी उसके क्रियाके फल स्वरूप जो बन्ध 
हैँ उसका निषेव करते हूँ कि ज्ञानीके ज्ञान से कमका वन्ध नहीं होता । 
पहले कह दिया कि अन्लानी ही ऐसे हैं जो कि उदय में आए, उनमें 
रागादि भाव करते हैं वे तो वन्च का अनुभव करते हैं, परन्तु कर्मके 
उदयमें जो होता है, वह होता हूँ उनसें जो रागादि भाव नहीं करते, ये 
करममका यन्धच नहीं करते । क्रेबलज्लानी जीवके कमका उदय होता हे । 
समवरारण, " विहार, दिव्यध्वनि, खड़े होना वेठना, सव कुछ ऋकमके 
उदयसे होता हे। परन्तु उनमें रागादि भाव नहीं होनेके कारण वे 
कर्म वन्य को नहीं करते । जानने में आये हुए पुद्गल कर्मके अंश हैं 
ऐसा हाने पर भी जा आत्माका संचेतन करते हू तो वे ज्लेयाथपरिणमन 
क्रियासे युक्त माहादि भावसे युक्‍त क्रिया होती है तो उस क्रियासे 
फलभूत जो क्रिया दे उसये बनन्‍्च करा अनुभव करते ज्ञानक्रियासे अनुभव 
नही करते । पहले प्रकरण ं एक गाथा आई जिसका अथ है कि ज्ञानी 
ओर ज्ञान न पर पदार्थ को ग्रहण करता और न पर पदाथको छोड़ता 
वह तो पर पदार्थका मात्र ज्ञाता ही है। किसीने रुपयेका त्याग कर 
दिया तो चह रूपये उप्तमें लगे हुए ही कब थे । उसमें उन सुपयोंसें 
मात्र विकल्प कर रक्खा था, अब उनसें का विकल्‍प जो था उसका 
ध्वाग कर दिता, वह तो उसको था हो कब ? कोई आंदसी कहे कि 
में मेरे रुपर्योको इसलिए त्यागता हूं कि इनका सदुपयोग हो। ऐसा 
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कहने वाले आदमीने तो विकल्पका त्याग करनेके बजाय एक विकार 
- अपनेम ओर लगा जिया कि यह सहुपयोगमे जाना चाहिए। और पता 
कया उस ट्यागके स्त्रोत में क्या क्‍या विकल्प हुए हां उस विकारके कार- 
श को वांत वनों स्ससे लोग यह कहते हैं कि इनसे १० हजार रुपये 
का त्याग किया | पदार्थ हममें हैँ ही नहीं तो उसको छोड़ा क्‍या ? 
इस प्रकार अर्थ) परिएतत क्रिया जप दछ्.नोकरो अ्रत्सामें नहीं है चढ़ 

अथार्ी न अहण करता ओर न अर्थामें उस्पन्न हाता। चह्मां तो एक 
केवल ज्ञत्ति क्रिया हों होती ओर वह उस क्रियाका बन्धका अनुभव 
नहीं करता । । 

एक पुरुष बारह बर्षके लिए अपनी स्री और बच्चेको छोइऋर 
परदेश गया । बारह वर्ष वाद स्त्रीने पत्र डाला कि जल्दी आओ । 
बह वोला कि सें कोई ख़ास काम में फंसा हुआ हुँ मौका मिलते ही 
आऊंगा उसका पुत्र जब बह गया था तो विल्कुज्ञ छोटा था वह 
ख्रव बढ़ा हो गया ओर स्त्रीने अपने पुत्रको कहा कि जा और अपने 
पिताकों फल्लां जगहसे जाकर लेआ। रास्तेमें फिसी घर्सशोलामें बह घत्र 
ठहरा और उसी धर्मशालामें रात बितानेकेलिए पितो भी उस लड़केके, 
बराबरवाले कमरेमें ही ठहरा। आवी रातको लड़के # पेट्सें बड़ जोर- 
का दट चला | सर्दीको रात थी। उस पेटके दबसे बह लड़का चिल्ला 
चिल्ला कर रोया | वाप के पास पेटके दर्दकी अचूक दवा भी थी, 
परन्तु उसने सं चा कि यह आधी रातको हमको कोन तंग करता है 
वह चोकीदारके पास गया और उससे वोल। कि हसने तुनकों दुश 


रुपये इनामके इस चातके दिये हैं कि हसें रात को आरास मिलते, 
परन्तु न जाने यह कोन लड़का हे जो हमकी तंग करता है, इसे यहांसे 
निकालो यदि नहीं निकालते होतो में तुम्हारे मंत्रीजासे शिकायत कर 
दूगा कि इसने मेरेसे १० रू० रिश्वतके लिए । इतले ही से उस लड़केके 
पेटसें ददे' बढ़ गया और चह मर गया। सुबह उठकर वाप अपने 
घरके लिए ही ' हुआ । घर पहुंचकर उसने अपनी जीसे पृछा कि 
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सक्ष कड्ठां हैं तो स्थरीने कहा कि वह ते तुम्हे हृ'ढनेकेलिए गया हे 
पाप्फेर छड़के को हढने गया । पद उसी घर्मशालासें पहुंचा और 
दरस पूद्ठा कि यहां इस नामका कोई लड़का कभी ठद्दरा था क्‍यार 
>धिएर फू, गया और बताया गया क्रि जिस दिन ठहरा था उसी 
 दिनउ्सके बराबर में ,अमरेगें ही इस नामका लड़का ठहरा हुआ था 
जो स दिल ऐटर्से दई है कारण मर गया ज्शोंद्ि वापने यह सुना 
ठा। हू बेहोश होगया ।.. देखा शेदेका भरा तो उसके सामने ही 
था, इसने इसे निकालने लि५ ते समय कहा था, परन्तु उस 
समय तो वह बंदाश नहीं हुआ, | अब बदाश होगया। कारण 
यह्‌ धा क्लि उस तो ञ्स यह पता नह. कि यह मेरा ही लड़का हे 
"हा इसके आत्मामें तद्दिययक्त मोह मरी नहीं था, परन्तु अब जब 
पेंहे लगा कि बृद् जो मरा था तट गरी आंखोंके सामने ही मेरा 
ही शढ़का मरा था, इसलिंय ४० मोह पैंदा होनेके कारण बह वेद्दोश 
होता इसे कहते हैं कि होल परियमन कर लिया। उस समय क्यो 
नहीं वेद्रोश द्वोगवा, क्यों” पककपर प्र मे नहीं दोड़रद्ा था क्योंकि 
राग नहीं था, इस पता नहीं था आर जिस सम्रय यह मालूम 
हुमा कि उसका ही हका था, वहाँ बेहोश होगया। देस ही अपने 
अत्तरमें ऐसा वि उठाते कि मेरा है, जब हो बन्ध दोता हैं| जब 
गुण का धान. था ऐव _तो राग नहीं था और उस समय रग ने दीनेके 


| 


77 5:7-#57. था, परन्तु वह मरनेका दृश्य सामने नहीं है फिर भी 
उसको दुख होरहा है| क्योंकि वहाँ राग है । इसलिए उपदेश यह दिया 
माता कि भाई राग मत करो | 
न्‍क क कै & 
जिसने कर्मको हे कर दिया, मोदकोी नप्ट कर दिया, घातिया 
करमेक्री नप्ट कर दिया, पह एक साथ सारे विश्वको जानते 


हुए, वतमान और भविष्॒ और भूतकों जानता है, सबे कुद्ध एक साथ 


जानता होंदा, मोहके अभावमें जिस समय यह आत्मा इप्त प्रकारका 
जानने वाला हुआ है बह पर पदाधरूप परिणमन नहीं करता | इसलिए 


न 


गा 


( शरेछप 9 प्रबधनसारमबच न्गादा 


चह तोन लोकको जानता. होता । बढ ज्ञान मूर्ति के सो है | चह तीन तुँक 
जिसका कि बढ़ा विस्तार है ओर जिस वित्तारके कारण ज्ञप्ति म्तरा 
में सी ऐसा विस्तार आया है, कि सारे ३ तलाक के आकारा का अिवने . 
पी लिया हे; निशचचय-से बह आत्मा अपने हा हट 2 क्र 
ख्यातअदेशों में जो ज्ञान हैं उसकी क्रियाको बानढऋ़हँ। ते 
के तीन कालके सारे द्वग्य गुण प्र. जिसने थी लिये है , ऐसा 
ज्ञान तोन लोकको, प्रथक प्रथक . देखता इुआ बढ़ भो ज्ञान मूर्ति र- 
पदार्थ रूप नहीं परमणुता । 











शः 7 | 
हुआ कलसे आनन्दका प्रः दोगा । यह स्वाभाविक ज्ञानउ। 
चर्णन है इससे हमें यह उपदे हैं कि हे आत्मन्‌ तू स्वभावसे 
ऐसी परिस्थितिवाला हैं केवा देखे रु स्वाभाविक झानसें न तो ४ 
सुताका नाम है न आहुलताका -रर काम है, परम आनंदका सा 
धास हे, इसकी प्राप्तिका पदिला यत्ल सैरड्ी थाम हे, इसकी लीनत | 
लिये ही योगियेंके आठो व्यम हैं, यही शाह समोंमें अभिराम है, < 
ही सत्य विश्राम है, यहीं दी वास्तविक आराफेहे। अस्वाभाविक अ; 
णु ज्ञानपर इतराना सूढोंका ही कास हे। हैं सुर गे | अब सर्व वि 
ल्‍प विसार कर एक सर्वज्ञानपर्योयोक्त स्रे तरूप शैख निज स्व 

ओर ही रहो यही सर्वे कल्याणुका पिता हेँ। नि स्वभावहपि है! 
निजस्व॒मावको कारशरूपस उपादानकरके सत्र प्रवेश दे मे: रे 
पर्यायों के प्रवाह चल पडेंगे जो पूर्ण कहें! ध्याप्त ह। हैँ ज्ले£सूर्ति 





जयवबंत होओ | 


इस प्रकार अध्यात्मयोगी न्यायतीथपृज्य श्रीमत्सहजानन्द 
महाराल ने सन्‌ १६४३ जयपुर वर्षाय ग्यर्में जो प्रवचन किया था उस - 
में से--प्रवचनसारके छ्वानतत्त्वग्रश्ञापन अधिकारके ज्ञानप्रपच्म्वनामक 
अन्तराधिकार तक अवच्चन समाप्त। ॥दति शुभम्‌ ॥ 


अजु न प्रिटिंग प्रेस, सोती गेंज मेरठ में मुद्वित | 


